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सन्त और साहित्य जीवनं-निर्माण के मुख्य अंग माने गए 
हैं। सन्‍तों की संगति में पहुँच कर और साहित्य का स्वाध्याय कर 
' कितने व्यक्तियों ने श्पने जीवन का निर्माण किया-- यह किसी 
से परामर्श कर पूछने जैसी बात नहीं है । इस बात की समझ तो 
प्रत्येक व्यक्ति को समय समय पर अपने आप होती रहती है । 


दानव को मानव और मानव को अमर बनाने वाले सन्त 
जन ही होते हैं । सन्‍्तों का जीवन बड़ा भव्य और विराट होता 
. है। उनमें सदा दिव्य सौन्दर्य भरा रहता है। 'सत्यं' 'शिवं' के 
साथ सुन्दर का सुन्दर समागम भी तो सन्‍्तों के जीवन में ही 
मिलता है । 


जिस से हित होता है वह साहित्य कहलाता है। सन्‍्तों के 
अन्तह दय से उद्गत उदात्त वाणी के सचमुच साहित्य है। समन्तों 
की सीधी-सादी भाषा ही सर्व-साधारण की हित-साधना कर 
सकती है, इसलिए उसे 'साहित्य” कहना श्रनुपयुक्त न होगा। 
सर्व-साधारण के समझ में आने वाला साहित्य ही गाँवों और 
नगरों में रहने वाली कोटि कोटि जनता का साहित्य बन सकता 
है । सन्‍तों के मुखारविन्द से नि:सृत वाणी को प्रत्येक व्यक्ति सर- 
लता से समझ जाता है और उससे वह अपने जीवन का निर्माण 
भी कर लेता है । इसलिये सन्‍्तों की वाणी ही संसार का संर्बेत्तिम 
साहित्य है । 
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स्वर्गोय श्रीयुत्त श्रद्धेय जैन दिवाकरजी महाराज भी एक 
महान सन्त थे । सन्‍्त जीवन की सुशोभा उनमें विराजमान थी । 
उनके उपदेश-बड़े सीधे-सादे सरल और सुमधुर होते थे । वे जहां 
भी अपना पदार्पएणा करते, वहाँ उनका उपदेश सुनने के लिये 
सहख्नों की संख्या में मानव-मेदिनी उमड़ पड़ती थी । झ्राबाल वृद्ध 
मानव मानवी उनके उपदेश में पूरा २ लाभ उठाते थे । सचमुच 
वे एक आकंठ- संभ्रत, सुस्थान संस्थित, पीयूष-पेय-पावन पानीय 
परिपूरित एक कृप के समान थे। जहाँ बालक-बालिका, युवक- 
युवती वृद्ध श्रौर वृद्धा सभी यथाभिलषित पानी को प्राप्त कर 
अपनी चिरन्तन प्यास बुझा सकते थे । 


प्रस्तुत पुस्तक उन्हीं महान्‌ सन्‍्त को वाणी से संकलित 
साहित्य का एक मूर्तेरूप है। इसका नाम दिवाकर दिव्य-ज्योति 
है। इस “ज्योति' के नौ भाग ण्हले प्रकाशित हो चुके हैं। यह 
उसका दसवां भाग है। पहले के भागों की तरह इस पुस्तक में भी 
श्री जैन दिवाकरजी महाराज के प्रवचनों का संकलन किया गया 
है । पहले के विभागों से जैसे जिज्ञासुओं ने लाभ उठायां है, उसी 
प्रकार इस विभाग से भी जिज्ञासुगण अधिक से भ्रधिक लाभ 
उठावें--यही इस हृदय की मंगल कामना है। - 


जैन स्थानक' 


पिपलिया वाजार, व्यावर & मिश्रीमल मुनि मधुकर' 
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स्तुति :- 
'नित्योदर्य दलितमोहमहीन्धका रम्‌, 
.._गम्यं न राहुवदनस्यथ न वारिदानाम | 


विशभ्राजते त्तव मुखाव्जमनल्पकान्ति, 
विद्योतज्जगदंपूर्ण शशादूविम्बम | 


भगवान्‌ ऋषभदेघजी की स्तुति करते हुए आाचाय॑' महाराज 
फर्माते हैं, कि-हे सर्वेज्ञ, सर्वदर्शी, श्रनन्त शक्तिमानू, पुरुषोत्तम 


ऋषभदेव भगवान्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय. ? हे प्रभो )! 
श्रापके कहां तक गुण गाये जाए. ? 


प्रभो ! आपका मुख-कमल जगत में अपूर्व चन्द्रमा के 
समान देदीप्यमान हो रहा है । उसका नित्य-निरन्तर उदय रहता 
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है, मोहरूपी महान्‌ अन्धकार को नष्ट करने वाला है, वहाँ तक 
राह के मुख की और मेघा की पहुँच नहीं है-पे उसकी कान्ति को 
फीका नहीं कर सकते । ऐसे अद्भुत मुल-चन्द्र जिनका है उन्हीं 
भगवात्‌ ऋषभदेव को हमारा बार-बार नमस्कार हो । 


भाइयों ! भगवान्‌ ऋषभदेवजी की तरह सभी तीथंड्भुरों को 
समभना चाहिए । उन्होंने .जगत्‌ को सब्चा मार्ग बतलाया है। 
तीर्थद्धूर भगवान्‌ <दीक्षा लेक़र जब साधु-अ्रवस्था अ्रंगीकार करते 
हैं, तब भी और जब तक छग्मस्थ रहते हैं तबतक उपदेश नहीं देते। 
-ऋषभदेवजी एक हजार वर्षो-तक साधना ही करते रहे । महावीर 
स्वामी साढ़े बारह वर्ष तक तपस्या में ही लीन रहे । जब उन्हें 
केवलज्ञान की प्राप्ति हो गई तभी उपदेश देना आरम्भ किया । 
पूर्ण ज्ञान प्राप्त होने से पहले जो बात कही जाती है, वह प्रमारिक 
: नहीं भी होती । झ्ाज कोई विद्वान्‌ पुस्तकः लिखता है और उसे 
' प्रकाशित करा.देता है.। जब-पस्तक का दूसरा संस्करण निकलने 
लगता है तो उसमें काट छांट कर देता है और तीसरी.बार फिर 
उसमें फेरफार करता है। परन्तु केवलंज्ञानी के वचनों में कभी 
परिवर्तन नहीं होःसकता, क्योंकि उसमें त्रुटि नहीं हो सकती । 
उसकी बात किसी की समभ में आए अथवा न भ्राए, यह तो उस 
के ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम पर निर्भर है। क्षयोपशम अच्छा 
होगा तो बात समभ में श्रो जायगी और क्षयोपशम न होगा तो 
नहीं आएगी -। परन्तु इतने मात्र से तीर्थद्धूंर के वचन में 
अन्यथापन नहीं श्रा सकता है । 


इस जगत में जितने भी तीर्थड्रगूर हो गए हैं, सब ने एक 
समान ही रास्ता बतलाया. है ।:सब का उपदेश एक ही है, क्यों। 


र 


सन्तन्‍्समागेम |. : ॒ 
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उनके ज्ञान में पूर्णाता होती हैं| भ्रेन्तर पडता है ज्ञान की अल्पतता 
फे कारण, जहाँ पूर्णाता है वहाँ कोई श्रन्तर नहीं, मतभेद नहीं, 
जुटि नहीं, भूल नहीं हो संकतती । ' 


एक बैरिस्टर क्रिसी फरीक को मसविद्य .लिखकर:देता है 
शऔर कहता है कि जाग्रो, . तुम मुकदमा जीत जाझोगे ।, फ्रीक 
जाता है और जब सामने दूसरा बैरिस्टर खड़ा होता है तो वह 
उस मनविंदे की धज्जियाँ उड़ा देता है यद्यपि यह ठीक हो सकता 
है कि पहले त्रिस्टर ने अपनी समझ में कोई चुटि नहीं रहने दी, 
किन्तु दूसरा जब उसमें त्रुटियां निकालता है तो मानना “पड़ेगा 
कि कहीं कोई त्रृटि रह ही गई है ।.इसका का रण बेरिस्टर का, श्रपूर्ण 
ज्ञान है । जितने भी, अपूर्णा जानी होंगे, उससे त्रुटि हो हो जायगी । 
इसी कारण तीर्थद्धू२ देव पूर्णा ज्ञान प्रा होने पर ही 'धर्मोपदेश 
देते हैं। जब तक उन्हें कैवल्य न प्राप्त हो जाय, बे उपदेश नहीं 
देते । यही कारण है कि उनकी वाणी त्रिकाल अबाधित है, ध्रव 
सत्य है । उसमें कभी अन्तर श्राया नहीं और आयेगा भी नहो। 
जैसे दो और दो चार होते हैं, यह ध्र व संत्य था और रहेगा, उसी 
प्रकार तीर्थद्धुरों ने जो मार्ग बतलाया है, वह भी श्रूव सत्य है । 


. भगवान्‌ नें बतलाया है कि दो; बातें एक साथ, नहीं -रह 
सकतीं । वे दो बातें कौन सी है ? सुनिये-- 


ब्रह्मश्षान भ्रौर विषयवासना, एक ठौर नहीं पाते हैं । 
चोर शाह, दो तेग म्यान में हरगिज नहीं समाते हैं ॥।. 


दो बातें एक साथ नहीं हो सकतीं । मोल भी खाना-मौज 
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भी उड़ाना और वैकुठ भी जाना ! भाई, साधु बन कर ब्रह्मश्ान- 
आत्मज्ञान भी प्राप्त कर लो और मौज भी उडा लो, यह .एक. साथ 
नहीं वन सकता । आत्मज्ञान प्राप्त करता है ती मजा-मौज छोड 
कर साधना करनी चाहिए और मजा-मौज करनी है तो आत्म- 
ज्ञान से वंचित रहना पड़ेगा । या तो योग रहेगा या भोग रहेगा । 
दोनों की साथ-साथ नहीं निभ सकती । लाल भिचच की अ्राँखों के 
साथ नहीं बनती । कोई खत्री पतिब्रता भी रहना चाहे और कुशील 
का सेवन भी :करना चाहे तो कैसे उसका पतिब्रत निभेगा ? कोई 
आदमी बेईमानी भी करता रहना चाहे और लोगों में तारीफ भी 
चाहे तो किस प्रकार सम्भव हो सकता है ? चोरी करने वाला 
साहुकार नहीं रह सकता और स।हुकार बनने की इच्छा करने 
वाला चोरी नहीं कर सकता । एक म्यान में दो तलवारें नहीं समा 
सकतीं । भाई, या तो दुनिया के मुजे लूट लो या ब्रह्मज्ञान श्राप्त 
कर लो । दोनों करना चाहोगे तो नहीं कर सकोगे । - 
मनुष्य का मस्तिष्क और हृदय कृभी-कभी परस्पर विरोधी . 
. / बतलानें लगता है । मस्तिष्क कहता है,ईशवर की ओर जाओो .. 
९ हृदय कहता है कि दुनिया की मोज लूटो । प्राय: मनुष्य इन 
दोनों के झगड़े में पड कर सत्य की राह से चुक जाता है । कदा- 
चित मस्तिष्क की बात मान कर सत्य की ओर आकर्षित होता 
भी है तो - । 
ज्ञानी के गआ॥लाश्यय में. जब जन मुक्तिहित आने - लगते हैं | 
ज्ञानाभिमान में चुर हुए तब. ज्ञान. ध्यान सब्॒भगते हैं.॥. 


किसी ने सोचा- चलो भाई, ज्ञानी. का श्राश्रय लो 


्व्कीश 
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ज्ञानी की सेवा करने से कुछ लाभ-होगा । मुक्ति का मार्ग मिलेगा, 
/साधना की राह दिखलाई देगी। यह सोच कर वह ज्ञानी की 


शरण में गया । यही सोच कर और-और लाग पहुंचे । अपनी 
शरण में लोगों को भरते देख कर ज्ञानी फूला न समाया। उसने 
सोचा मैं: ऐसा ज्ञानी हैँ. कि लोग मेरे चरणों में नंतमस्तक होते 
हैं । मैं सर्वपृजित बन गया हूँ ! इस प्रकार सिर पर अहंकार 
सवार हो गया तो सारा गुड़ गोवर हो गया ! उसके भी ज्ञान- 
ध्यान भाग गये । यह अ्रहंकार बडा भारी दुगुण है। नाना 
रूपों में यह मनुप्य को अपने अधीन बनाता है । कलदारु 
बढ़े और अभिमान बढ़ा, बुद्धि खिली कि अभिमान भी खिला । 
पांच आदमी पूछने लगे कि घमण्ड बढ़ गया । जरासा ग्रुण 
ग्राता है तो दुगु ण भी उसके साथ भागा आ्रात्ता है।' किसी को 
भला आदमी समझकर मुखिया बनाया और वही काटने दौड 
पडा ! 


भाइयों ! जो मनुष्य प्रतिष्ठा या पूजी बढ़ने पर भी सम- 
भाव में रहता है, चढ़ी उन्नति करता है । जो जरा सा उच्चत होते - 
ही श्रासमान में उछलने लगता है. उसकी उन्नति तो रुक ही 
जाती है, वह अवनति के गहरे गर्त्त में भी गिरे बिना नहीं रहते । 
दुनिया में ऊँचा बनना बडा कठिन है। महाराज अ्रगर “घंणी 
खम्मा' में ही राजी हो गये तो उनका कल्याण -होना बहुत॑ 
मुश्किल है। ऊँचा उठने के लिए ग्रभिमान को त्यागता होगा । 
ग्रभिमान को त्याग देने पर समभाव थाता है' ' और जब समभाव 
झ्ाता है तो “समो निदापसंसासु” अर्थात्‌ निदा और प्रशंसा में 
समान भाव शा जाता है | कोई गाली देता हो तो नाराज 


॒ स्‍् 
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और स्तुति करता हो तो राजी नहीं । मान प्रतिष्ठा की आकांक्षा 
होना भी एक प्रकार की विययवासना ही है और भ्रात्मज्ञान के 
साथ उसकी नहीं पट सकती । कबीरजी कहते हैं 


चलती चक्‍की देख के दिया कबीरा रोय । 
दोउ पाट के बीच में साबित बचा न कोय ॥ 
. श्वक्‍की चले तो चलने दो पिस पिस मैदा होय । 
कीले से लगता रहे तो बाल न बांका होय ॥ 


कबीरजी किसी शहस्थ के घर में गये । वहाँ एक मांईं 
चक्की पीस रही थी । गेहुओं का आठा होते देख कबीरजी रोने 
लगे और विच्ारने लगे किं इन दानों को बचने की कोई जगह 
भी है ? तब उन्हें याद आया कि हाँ, है क्यों नहीं । चक्की चलती' 
है तो चलती रहे और गेहूँ अगर आ्राटा बनते हैं तो बनते रहें । 
सगर जो दाना कीली के पास पहुँच जायगा, उससे चिप्ट 
जायगा, उसका बाल,भी बांका नहीं हो सकता । इसी प्रकार 
संसार के समस्त प्राणी विषय-वासना की चक्की में पिस रहे हैं 
और अपने आत्मिक. गुणों का च्रा कर रहे हैं । परन्तु इन सब : 
में जो आत्मा-परमात्मा के निकट पहुँच जाते हैं, उनका कोई 
कुछ-भी नहीं बिगाड़ सकता । परमात्मा के निकट पहुँच जाने 
पर मनुष्य में ऐसी क्षमता भा जाती है कि वह निन्‍दा, अपमान, 
तिरस्कार-को भी अमृत. बना कर पी जाता है , 


अ्रगर कोई सत्संगति में आता है तो कई लोग उसका 
पहास करने लगते है। कहते हैं--अंजी, यह तो अब बाबाजी 
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बनेंगे ! भाई, क्‍यों घर का काम छोड़कर वाबाशं के पहले: पड़ते 
हो ! इस प्रकार कहने वाले आप भी ड्बते हैं भर दूसरों को भ्री 
डइवाने की कोशिश करते हैं। मगर जो कीली :के पास पहुँच 
जायगा, वह ऐसी बातों की परवाह नहीं करेगा ! वह अपने - 
निश्चय पर अश्रचल-अटल रहेगा । परन्तु दूसरों को पथश्रष्टः करने, 
वाले अपने कर्मो का फल अवश्य पाए मे । 


आ्राप तो गुमराह हुए फिर औरों को ग्रुमराह करे । 
ऐसे ग्रजाबों से वहां पर मुंह सियाह हो जायंगा ॥ 


आप नरक के द्वार पर खड़ा है, उसमें जाने को तैयार 

है भौर दूसरों को भी अपने साथ ले जाने की कोशिश कर रहा 

है! आप स्वयं बुरे रास्ते पर चल रहा है और दूसरों को भी 

प्रपना साथी बनाते का प्रयत्न करता है। किसी तमाखू सू घने 

वाले के पास वेठो तो वह न सू घने वाले को तरह-तरह से लल- 

ता है भौर कहता है --अजी देखो तो सही, इत्र वाली' तमंखू 
है। सू घोगे और छींकें ग्राथगी त्तो दिमाग खुल जायगा ! 


संस्कृत साहित्य में भी तमाखू पहुँच गई है। एक क्वि 
कहता है -- 
विडौजा पुरा पृष्टवान्‌ पद्ययोनि, - 
धघरित्रीतले सारभूतं किमस्ति ? 
: चतु भिम्ु खैरित्यवोचदू विरण्चि:- 
'तमाखुस्तमाखुस्तमाखुस्तमाखु: ॥ 
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पहले किसी जमाने में इन्द्र महाराज ने ब्रह्माजी से पूछा-- 
आपने इतनी बडी सष्टि रची. है तो यह तो बतलाइये कि इस 
भूतल पर सारभूत वस्तु कौन सी है ? तब ब्रह्माजी अपने चारों 
मुखों से एक साथ, एकदम बोल पडे -तमाखू, तमाखू, तमाखू, 
तमाखू ! 


हिन्दी के भी एक कवि कंहते हैं:-- 


तमाखूं का, संरड़का, सुणखिया स्वर्ग म॑झार । 
इन्द्र भी ले वासना, धन मानव अवतार ॥ 


: शॉँजा पीने वाले कहते हैं- "जिसने नहीं पी गाँजे की कली 
उस लड़के से लड़की भली ! : 


. भाइयों ! कहो, क्या-क्या उक्तियां गढ़ ली हूँ लोगों ने ! 
खुद उलटे रास्ते चलते हैं और दूसरों को भी उसी रास्ते ले जाना 
चाहते हैं । मगर इन पापों से काला मुह हो जायगा,।धर्म के 
कार्य में अनेक विध्त श्राते हैं और बहुत-से लोग बाधक होते हैं 
परन्तुं ऐसे कामों कों कोई नहीं रोकता-! ज्ञ'नी कहते हैं कि प्रथम 
तो लोग धर्म के नजदीक अाते ही नहीं हैं म्रौर कदावित॒ कोई झा 
जाय तो उसे धर्म-विमुख करने वाले बहुत मिल जाते हैं। धर्म- 
स्थान में क्या मिलता है ? ॥ 


ज्ञान रूपी गंगा के अन्दर जो जन कोई नहाता है । 
कर्म-मेल सें. मुक्त होय वह विश्वनाथ बन जाता है ॥ 
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जैसे पानी से स्तांन करने से ऊपरी मेल दर हो जाता है, 
इसी प्रकार ज्ञान रूपी गंगा में स्तान करने से अ्रान्तरिक मेल-- 
कर्मल-दर हो जाता है। कंमं॑मेल के हटने पर बह जीव पर- 
सात्मपद में प्रविष्ट हो जाता है। विश्वपुजित बन जाता है। जिस 
सत्संग में जाकर गाँजा पीना सीख जाय, वह वास्तव में सत्संग 
नहीं है । वह कुंसंग है । वह कुसंग से आश्रीत्मा का श्रहिंत ही होता 
है । आज दुनिया में ऐसे सत्संग (!) करने वाले बहुत मिलते हैं 
जिन्होंने अभ्रनेक दुर्व्यसत सीख लिये हैं। मगर ज्ञान गंगा में सतत 
करने में तो एक वीड़ी का भी काम नहीं है। जो पुण्यात्मा इस 
ज्ञान गंगा में स्तान करते हैं, उन्हें अ्रनुपम शान्ति की. प्राष्टि होती 
है| उनके त्रिविध ताप का उपच्यमन हो जाता है | वास्तव में वही 
सत्संग कहला सकता है जहाँ ज्ञान की चर्चा होती हो, तत्त्व का 
विचार होता हो, भगवान्‌ का भजन होता हो या झ्यास्त्र का 
स्वाध्याय होता हो । वहाँ विषय-वाप्ना को बढ़ाने वाली कोई 
चीज नहीं हो सकती भझ्थवा नहीं होना चाहिए । सत्संग सम्बन्धी 
द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव सभी शुद्ध होने चाहिए । ऐसा 
सत्संग करके जो ज्ञान की अपूर्व गंगा में अ्रवर्गाहन करता है 
चढद्दो विश्वपृजित बन सकता है । हि 


भ्रध्यात्मज्ञान जो श्ञाय॑ में है, वह नहीं श्नाय॑ में आया है। 
अय जीव | वास्मक समभ इसे, तू ने मांनेवे भव पाया है || 
भाष़यों  अध्यात्मज्ञान इसी आारयदेश में मिलते! है । इति- 


हंस इस वात का साक्षी है कि श्रल्विल विश्व में, इसो भारतवर्प 
पु पवित्र भूमि में, सर्वप्रथम आराध्यात्मिक' ज्ञान का सूर्य चमका 
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था। भारतवर्ष अतीत काल में एशिया के सब देशों का धर्मंगुरु 
रह चुका है । भारत के धर्म-प्रचारक विभिन्न देशों में पहुँचे थे 
और उन्होंने वहां की प्रजा में धर्म और अध्यात्म का प्रकाश 
फेलाया था। वे प्रचारक उस समय दूर-दूर देशों में गये थे, जब 
कि यातायात के साधन सुलभ नहीं थे। महीनों झौर वर्षों में 
रास्ता तय किया जाता था। 


और आज भी क्या स्थिति है ? भौतिक दृष्टि से यह देश 
भले पिछड़ा हो किन्तु आध्यात्मिक दृष्टि से वह झाज भी सब से 
आगे है । आज विनाश के सामने खड़े हुए विश्व को श्रगर कोई 
आशा बँधाने वाला देश है तो भारत ही है | भारत की आध्या- 
त्मिक भावना ही संसार को शान्ति प्रदान कर सकेगी | धर्म की 
उपेक्षा करके संसार कदापि शान्ति प्राप्त नहीं कर सकता । भारत 
की प्रकृति धमंमयी है और पवित्र धर्म का सन्देश भारत से ही 
मिल सकता है । 


श्राप यूरोपीय देशों में चले जाइए । वहां आपको क्‍या 
मिलेगा ? वहां अ्रणुबम मिलेगा, जहरीले गैस मिलेंगे, और 
पिस्तोल मिलेगी । तर-संहार की साम्रगी आपको तैयार मिलेगी । 
मगर अमरता प्रदान करने वाली वस्तु नहीं मिल सकेगी ? इसो 
लिए कहा गया है कि अध्यात्मज्ञान आ्रायदेश में ही मिल संकता 
है, अनारये देश में नहीं । वस्तुत: आर्य वही जो धर्म की मर्यादा 
में रहे । जो धर्म की मर्यादा को ही नहों मानता या उस मर्यादा में 
नहीं रहता वह आर्य नहीं, अनार्य है । 


चौबीसों तीर्थंकर और राम, कृष्ण श्रादि अवतार सभी 
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इसी देश में उत्पन्न हुए हैं । उन्होंने अ्रध्यात्मज्ञान का प्रसार किया 
है। अनाय॑ देशों में से किसने इनके मुकाविले का एक भी महा* 
पुरुष प्रदान किया है ? झ्रार्य देशों का तो यह हाल है कि जो 
भ्रार्य देशीय वहां विद्याध्ययन के लिए या व्यापार आदि के लिए 
जाते हैं, उनके भी सदाचार का ठिकाना नहीं रहता । उनके लिए 
मांस मदिरा का सेवन साधारण वात हो जाती है। किसी का 
भाग्य और संस्कार ही अच्छे हों तो भले बच जाय । वहां को 
वातावरण ही ऐसा है । कहा है:-- 


काजल का कोठरी में कैसे हु सयानो जाय, . 
काजल को एक रेख लागि है प॑ लागि है ॥ 


काजल की कोठरी में घुसने वाला कितना ही चतुर और 
सावधान क्यों न हो, कितनी ही बचने की कोशिश करे, मगर 
फहीं न कहीं एक रेखा लगे बिना नहीं रह सकती । इसी प्रकार 
वहां के वातावरण और खानणन में मांस-मदिरा श्रादि घुरित 
पदार्थों से बचना कठिन है । 

ज्ञानी पुरुषों का कथन है कि. जिसने धर्म श्रद्धा का परित्याग 
कर दिया है और जिसे ईश्वर के प्रति विश्वास नहों है, उसको 
सोहवत मत करो । ऐसे अ्नार्य की वात मत मानो । जो ईश्वर 
और धर्म को नहीं मशतता, समझ लो कि उसको खोपड़ी में भूसा 
भर गया है। ऐसा आदमी संगति करने योग्य नहीं है । 


: अ्रनन्त काल भटको ग्त्मा फिर भो मुक्ति नहीं पाती है। 
शानो को ग्राज्ञा को पाले, तब छिन में कर्म खपाती है ॥ 
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यह आत्मा अनादिकाल से संसार में. परिभ्रमण कर रही 

है । लोक का एक-भी-प्रदेश नहीं बच पाया कि जहां अ्रनन्त वार 

इसने जन्म और मरण न किया हो. । फिर भी अभी तक मुक्ति 

“नहीं मिल.सकी । इसका कारण यही है वह ज्ञानी की आज्ञा में 
नहीं चलती । ज्ञानी की आज्ञा में चले विना मुक्ति प्राप्त नहीं हो 

सकती । जिस किसी आत्मा-ने मुक्ति पाई है, ज्ञानी की आअ्राज्ञा में 

चल कर ही पाई है । पूर्ण रूपेणा ज्ञानियों की आज्ञा की आराधना 

करने पर मुक्ति प्राप्त होने में विलम्ब नहीं लगता | ज्ञानी की 

संगति का प्रभाव ही ऐसा है। 


एक बार संयति राजा जंगल में शिकार खेलने गया । 
उसने हिरनों के यूथ में से एक हिरण को तीर मारा । हिरन घायल 
होकर भागा और एक पेड़ के नीचे, जहां एक मुनिराज ध्यान में 
लीन थे, जाकर गिर पड़ा । उसने प्राण त्याग दिये | उसके पीछे 
पीछे घोड़े पर सवार राजा भी वहां जा पहुँचा, इस विचार से कि 
हिरन को उठा कर ले जाऊँ । मगर राजा ौकन्न होते हैं। उसने 
इधर-उधर दृष्टि धुमाई तो ध्यान मग्न मुनिराज को देखकर स्तब्ध 
रह गया । वह अपने अनिष्ट की श्राशंका करके थर-थर काँपने 
लगा । राजा ने समझा कि यह हिरन इन्हीं मुनिराज का है 
मुनिराज क्रछ् होकर कहीं शाप न दे दें ! 


राजा, मुनिराज के समक्ष हाथ जोड़ कर खड़ा हो गया, 

रन्तु मुनिराज अपने ध्यान में लीन थे। वे आंत्मा को स्वरूप में 
रणम कर रहे थे । अतएव राजा से भी न बोले । राजा की घबरा- 
और अधिक बढ़ गई । उसने अत्यन्त ही करुंण स्वर में जब 
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क्षमायाचना और ब्रभय की याचना की तो मुनिराज ने अपना 
ध्यान खोलकर कहा -- 


अ्भओ्रो पत्थिवा तुब्भ, अ्रभयदाया भवाहि य । । 
अशिच्चे जीव लोगम्मि, कि हिसाए पसज्जति ? ॥. 
“एउत्तराध्ययन, अ्र. १८, गाया १२१. 


है राजन्‌ ! मैं तुके अभयदान देता हूँ पर मेरी बात सुन । 
मुझे देख कर तुकको भय हुआ और अभयदान पाते ही प्रश्नन्नता 
हुई। इसी प्रकार यह जंगल के जीव भी तुमे देखकर डरते: हैं, 
श्रतः तुम भी इन्हें अ्रभयदान दो ! इस अनित्य संसार में सर्देव 
तो बने नहीं रहना है । एक न एक दिन परलोक जाना पड़ेगा। 
फिर क्‍यों हिसा में श्रातक्त हो रहे हो ? 


मुनिराज ने राजा को इस प्रकार समकाया, जिससे उसे 
आन हो गया चह वहीं साधु बव गया । शुभ विचार थाने पर 
उसे जातिस्मरस ज्ञान भी हो गया । बाद में तपस्या करके केवल- 
जान और केवलदर्णशन पाकर मोक्ष में पहुँचा । यह है संगति का 
प्रभाव ! ज्ञानियों की संगति करने से पापी जीव भी पुण्यात्मा 
बन जाते हैँ और श्रपच्ा परम कल्याण कर लेते हैं । 


भाइयों ! संसार बड़ा विषम है | जैसे गांव के पास बहुत- 
सी पगडंडियाँ होती हैं पर श्रजनवी ओआदमी को यह निम्चय 
करना कठिन हो जाता है कि किस पगडंडी से जाना उचित होगा? 
एसी प्रकार संसार में आत्महित के अनेक पंथ हैं। उन सभी पंथों 
पर लोग चल रहे हैं और यह दावा भी करते हैं कि हमारे पंथ 


१४ ] [ दिवाकर-दिव्य-ज्योति भाग १० 





प्र चलने से ही आत्मा का कल्याण होगा। इस परिस्थिति में 
साधक पुरुष चक्कर में पड़ जाता है । कभी गलत रास्ता भी 
अख्तियार कर लेता है । तब हित के बदले अहित हो जाता है। 
अतएव जानी पुरुषों की संगति की परम आवश्यक्रता है । उनकी 
शरंण में चले जाने के पश्चात्‌ पथश्रष्ट होने की संभावना नहीं रहतो । 
वे आत्महित का अनुभूत मार्गगजिस पर चल कर उन्होंने आत्म- 
कल्याण किया है, प्रदर्शित करते हैं । अ्रतएव प्रत्येक मुमुक्ष के 
लिए यही उचित है कि ज़ब उसके अन्तःकरण में आत्मकल्याण 
की पवित्र भावना उत्पन्न हो तो वह अपने जीवन को ज्ञानियों के 
चरणों में सौंप दे और उनकी आज्ञा में ही चले। मुक्ति पाने का 
यही सरल और सीधा उपाय है। 


केव ज्ञानी तीर्थंकरों ने उमग्रतम साधना करके परिपूर्ण ज्ञान 
प्राप्त किया था और फिर जगत्‌ के जीवों के कल्याण के लिए मोक्ष 
के मार्ग का निरूपण किया था। भ्राज इस क्षीत्र में केवलज्ञानी 
नहीं है, परन्तु उनके द्वारा प्रदर्शित पथ, शास्त्रों के द्वारा समझा 
जा सकता है । उसे समभने का प्रयत्न करो । विषय वासना को 
दूर करो । यह श्रेष्ठतम नरमव पाया है तो श्रेष्ठतम लाभ प्राप्त 
कर लो | जैसे संयति राजा ने अपने जीवन को क्रृतार्थ कर लिया, 
उसी प्रकार तुम भी धर्म की अ राधना करके अपना जीवन सफल 
बनाओ । यह स्वर्णा-अवसर वार-त्रार नहीं मिल सकता । ते 
: जाने कंसे पुण्य के योग से मिल गया हैं | इस बार प्रमाद न 
“ करो। चुको मत | अवश्य तुम्हारा कल्याण होगा । 
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भविष्यदत्त-चरित-- 


भाइयों ! पहले कहा जा चुका है कि भविष्यदत्त ने पोतन- 
पुर-नरेश को और राजकुमार को वन्दी कर लिया । इसके पश्चात्‌ 
पोतनपुर की सेना के जो बड़े-बड़े सरदार, थे, वह सब भी बन्‍्दी 
बना लिये गये । भविष्यदत्त उत सब को लेकर हस्तिनापुर-नरेश 
के पास पहुंचा । उस समय उसे और हस्तिनापुर के राजा को 
कितनी प्रसन्नता हुई होगी ? राजा ने भविष्यदत्त का खूब सत्कार 
किया और स्नेह से गदगद्‌ होकर श्रपनी छाती से चिपटा लिया । 


प्रव हस्तिनापुर-नरेश और भविष्यदत्त हाथी पर आरूढ़ 
होकर नगर में प्रवेश करने को तैयार हुए । वाजे बजने लगे और 
मंगलगीत गाये जाने लगे । नियमित रूप से सवारी निकाली । 
राजा और भिष्यदत्त का हाथी वाजार में पहुंचा तो नगर- 
निवासी पुरुषों ने और नारियों ने दूसरे तीसरे मंजिल से पंष्पों 
की वर्षा की । जगह-जगह मालाएँ पहनाई गई । दोनों हाथी प्र 
चन्द्रमा झौर सूर्य की जोड़ी के समान सुशोभित हुए। इस प्रकार 
तगर में होकर वे राजमहल में भा पहुँचे । 


राजा स्वयं राजनीति का ज्ञाता था | वह राजकीय शिष्टा- 
चार को भलीमांति समकता था । अ्रतएवं उसने अपने कर्म- 
चारियों को हिदायत कर दी कि वन्दी बनाये हुए राजा,राजकुमार 


झौर सरदारों को किसी प्रकार का कष्ट न होने पावे । सब की 
सुविधा का यथघोचित ध्यान रक्खा जाय । 


भास्यी कमी ति बडी है 
हयों ! कर्मों की गति वडी विचित्र है। संसार में रह 
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कर किसी भी वस्तु का घमण्ड करना यीग्य नहीं है । पुण्ययोग से 
आपको कोई विशिष्ट सुख-सामग्री मिल जाय तो उसे पाकर 
नम्नता धारण करना चाहिए, अभिमान नहीं करना चाहिए 
.धन-सम्पत्ति कां, ऐशंवर्य का, जाति का रूप का या बल का अ्रथवा 
अन्य किसी भी वस्तु का अहंकार करना अपने आपको नीचा 
. दिखाने की तंयारी करना है | देखो, पोतनयुर - नरेश ने अपनी 
प्रभुता का अभिमान किया और जांति का भी अभिमान किया 
'तो वरिक्‌ जाति में उत्पन्न भविष्यदत्त ने उंसके अभिमान की चूर्ण 
कर दिया । उसे बंदी बनना पड़ा और तिरस्कृत होना पड़ा । 


भविष्यदत्त अपने पूर्वजन्म के पुण्य का फल भोग रहा है । 
'जो दूसरों को सुख पंहँचा कर झाया होंगां, वह- श्रनांयास ही 
सुख भोगेगा पुण्य का प्रभाव ही इतना जबर्दस्त होता है कि 
.पुण्यात्मा जिधर कदम रखता है, उधर ही उसे सुं्ष श्रोर सम्पत्ति 
यञ्ञ और वेभव प्राप्त होता है | भविष्यदत्त को देखो | उसने जहाँ 
पाँव रक्‍्खा, अपृर्व और अकल्यित सफलता पाई । 


भविष्यदत्त प्रंसन्नताएूर्वक अपनी हवेली गया । माता- 
पिता ने अ्रपूर्व आनन्द का अनुभव किया | उनकी सवा हाथ छाती 
फूल गई । तिलकसुन्दरी के भी हप॑ की सीमा न रही । उसने 
परम प्रीति अदशित करके भविष्य का स्वॉगत किया । अब 
मविष्यदत्त श्रानन्द के साथ अपने घर रहने लगा । 


एक दिन राजा: ने भविष्यदत्त को अपने पास बुलाकर 
विवाह के सम्बन्ध में विचार किया | विवाह की तिथि निश्चित हो 
गई। दोनों ओर बड़ी घृमधाम से तैयारियाँ होने लंगीं | राजा के 
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यहां किस चीज की कमी थी । ऐसा पुण्यशाली और सूरवीर दाम द 
पाकर उसको बहुत आनन्द और सनन्‍्तोप था । अतः राजा ने 
भ्रपनी कन्या के विवाह की जी खोल कर तैयारियाँ की । राज- 
प्रसाद के सामने, विशाल चौगान में एक सुन्दर मण्डप बनवाया । 
उसमें जगह-जगह हीरे और पन्ने लगवाये । शअ्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रका री का काम करवाया । मण्डप की रचना ऐसी अदभुत हुई 
कि दर्शक भ्रवाक्‌ रह गये । ऐसा मालूम पड़ता था कि यह मण्डप 
नहीं, स्वयं लोक का कोई सुसज्जित प्रदेश है ! 


उधर 'नॉविष्यदत्त के धर भी अश्रसीम वेभव था । उसी वैभव 
पे प्रनुरूप वहां भी तैयारियां हुई । विदाह की तिथि आ-गई । 
समय पर पाणिग्रहणा की विधि सम्पन्न हुई । राजा ने हथलेवे में 
धपना झाधा राज्य भविध्यद्त को दे दिया और राजा बना 
दिया । साथ ही छत्र, चैंवर, सुबर्ण निर्मित सिंहासन, हाथी, घोड़े 
आदि-आदि वेभव भी प्रदान क्रिया । राजा ने सब बरातियों का 
भी समुचित सत्कार किया । 


नवेयधू को साथ लेकर भविध्यदत्त अपने घर पहुँचा । वधू 
ने कमसप्ती के चरणों में प्रशाम किया | कमलश्नी वहुत प्रसन्न हुई! 
राजा की लड़की उसकी पृत्रवधु बन कर प्राई और चरणों में 
गिरो, यह देख कर कमलश्री को कितनी प्रसन्नता हुई होगी, यह 
तो घनुमान करने की ही चीज है । कमलशी का आशीर्वाद लेकर 
बह तिलकसुन्दरी के पास पहुँची । उसको प्रमाण किया यद्यपि 
तिलवसुन्दरी हृदय से उदार और विवेक-शालिनी थी, फिर भी 
नारी-स्वभाव की सहज प्रेरणा ने उसे कुछ उदास बना दिया | 
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सोत के आगमन से उसे भ्रसन्नता नहीं हुई। परन्तु भविष्यदेत्त-ने 
श्राकर उसंकी खिन्नता दूर कर दी । थोड़ीःसी देर के लिए तिलका 
के दिल में जो असहिष्णुता का भाव उदित हुग्ना था, वह दूर हो 
गया । फिर तो दोनों में गाढ़ा प्रेम हो गया । समस्त परिवार 
आनन्द में रहने लगा । 


एक दिन तिलकसुन्दरी और सुमति दोनों बैठी-बैठी प्रेम- 
पूर्णो वार्तालाप कर रही थीं । वर्'्तालाप के सिलसिले में तिलक- 
सुन्दरी ने सुमति से कहा -अपन ने पहले पुण्य उपार्जन किया, 
इसी के फलस्वरूप आज हजारों आदमी अश्रपना हक्‍म बजा रहे 
हैं। पर कौन जानता है कि यह सुख सदेव इसी भांति बना 
रहेगा ? हम अपने पति पर अधिकार करती हैं, मगर पुरुषों का 
क्या भरोसा है ? हम समभती हैं कि हमें सब प्रकार का झ्रानन्द 
झौर मौज-मजा है, परन्तु किसे पता है कि यह सब कितने दिनों 
का है ? बुरा मत मानना बहिन, तुम्हारे ऊपर नहीं कहती हूँ 
सिर्फ उदाहरण देती हूँ कि पतिदेव जैसे मेरे रहते तुम्हे ले श्राये 
उसी प्रकार हम दोनों के रहते तीसरी को ले श्रा सकते हैं ! पति- 
देव कब और किस प्रकार चमकेंगे, कौन जानता है ? 


तिलका की बात सुनकर सुमति ने कहा - बहिन श्रापकी 
बात सत्य है । स्त्री को चार प्रकार का दुःख और चार ही प्रकार 
पसुख्त होता है । पहला सुख सुहाग का, दूसरा पति की प्रस- 


नेता का, तासरा सुख सौत ने होना झ्रौर चौथा सुख पुत्र का 
, हिना । इनमें मे किसी का ने होना दुःख है । 


जा स् 


>>... यह बात ह्वो ही रही थी कि अ्रकस्मात्‌ भविष्यदत्त वहां ओआा 
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पहुँचा । दोनों ने उठ कर अपने पत्ति का सन्‍्मान किया । मगर 
दोनों के मुख पर कुछ उदासी सी कलक रही थी । भविष्यदत्त ने 
उस उदास का कारण पूछा । तब सुमतिकुमारी ने कहा--आाप 
यह बताइये कि बहिन तिलकसुन्दरी में क्या दोष है ? 


भविष्यदत्त --कोई दोप नहीं । 


सुमति - तो फिर आपने मुझ से विवाह क्यों किया ? 
एसी प्रक/र अगर आपने फिर तीसरा विवाह किया तो ? 


भविपष्य७ श्रिये ! तुम दोनों निश्चिन्त रहो. । मैं जिन- 
शासन की साक्षी से कहता हूँ कि श्रव विचाह करने का न तो 
बिचार है श्लौर न करूँगा ही । 


भविष्यदतत का यह संकल्प सून कर दोनों का मन हरा हो 
गया । जैसे सावन न भहोने में वर्षा होने पर प्रकृति खिल उठती 
है, उसी प्रकार दोनों का चेहरा खिल उठा ! 


भादषयों ! संसार भें पति और पत्नी का सम्बन्ध घनिष्ठतम 
समका जाता है । इसी कारण संस्कृत में दोनों के लिए एक ही 
ध्ब्द दम्पती का प्रयोग किया गया है| बास्तव में पति और 
पत्नी का सूथ एवं दुःख दोनों पर निर्भर रहता है। क्रिस नारी 
का पति उसे सुख्दायी नहीं होता, उसका जीवन भारभूृत हो 
जाता है । भोवन, वस्त्र, सामोद-प्रमोद श्रादि के समस्त साधन 
विद्यमान होने पर भी पतिन्युख के अभाव में सभी सुख, द:ख 
रुप बन जाते है । इसके विपरोत झानसद का कोई भी साधन न 
होने पर भी जिस नारी को पत्ति सुख प्राप्त होता है, वह अपने 
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को सौंभांग्यशालिंनी समझती है। बात बहुत प्रंश्ञों में सत्य भी 
है । रांमचन्द्रजी को वन में जाने की आवश्यकता हुई थी, परन्तु 
सीताजी से न कोई नाराज था, न उनका वन में जाना आवश्यक 
था । सभी ने, स्वयं रामचन्द्रजी ने भी समझाया. था कि तुम 
अयोध्या में ही रही | श्रयोध्या में सब प्रकार के सुख थे | राज- 
कीय वैभव उनके चरणों में लोटता था । एक दासी को बुलाने .पर 
दस दासियां हाथ जोड़कर श्रानज्ञापालन के लिए दौड़ी शआ्राती थीं । 
सारे परिवार का स्नेह उन्हें प्राप्त था। यह सब त्याग कर सीताजी 
ने रामचुन्द्रजी के साथ वन में जाना क्‍यों पसन्द किया ? अगर 
तराजू के एक पलड़े पर १तिसुख रख दिया जाय और दूसरे 
पलड़े पर दूसरे समस्त राजकीय सुख रख दिये जाए तो सच्ची 
पतिब्रता नारी के लिए पतिसुख का पलड़ा भारी प्रतीत होगा। 
दोनों में से एक की पसन्दगी करने को कहा जाय तो वह पतिसुख 
को ही पसन्द करेगी । सारांश यह है कि नारी का समस्त सुख 
पति पर निरभेर है । | 


, इसी प्रकार पति का सुख पत्नी पर निर्भर है । पति कितना 
ही प्रतिष्ठित, धनाढ्य और प्रभावशाली क्‍यों न हो, घर में पत्नी 
अ्रगर ककेशा है, कलहकारिणी है और रात दिन चख चख करती 
रहती है तो पुरुष को किचित भी शान्ति नहीं मिलती । इसके 
विपरीत बडे से बड़ा संकट झ्राने पर भी पत्नी की ओर से अगर 
आइवासन मिलता है, स्नेहपूर्ण तसल्‍ली मिलती है तो पति को. 
वह बड़ा संकट भी तुच्छ प्रतीत होने लगता है । पति, पत्नी का. 
: शआशख है तो पत्नी,पति की शक्ति है। आरा के अभाव में शक्ति नहीं 
तो शक्ति के अभाव में प्राण भी कितनी देर टिक सकता है? , 
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अतएव जिन्हें साघु नहीं चनना है और ग्ृहस्थी में रह कर 
ही अपने धर्म की साधना करनी है, उन पति-पत्नियों का यह 
कर्चव्य हो जाता है कि वे एक दूसरे के साथ सहयोग करें, परस्पर 
प्रनुकूल होकर चलें एक दूसरे के प्रति प्रामाशिक रहें, दोनों 
श्रपने-ग्पने धर्म का पालन करें भ्रौर एक दूसरे के घ॒र्मं पालन में 
बाधक नहीं बल्कि साधक बनें | । 2 


बटुत-से लोगों ने सम|क रक्‍्खा है कि गृहस्थ जीवन 
तो भ्रप्ट होने के लिए ही है श्रौर नरक का द्वार ही है । किन्तु यह 
विचार एकान्त सत्य नहीं है । शहस्थ जीवन स्वर्ग का द्वार भी 
है श्रौर नरक का द्वार भी है | जो जैसा बनाना चाहे, उसके लिए 
वह वैसा ही बन सकता है । आत्महित की सर्वथा उपेक्षा करके,. 
निरन्तर विपय भोग में ही इबे रहने वाले लोग ग्रहस्थ जोवन को, 
प्रभ्िधाप बना लेते हैं जब कि अ्रपने कर्तव्य एवं धर्म को पालने 
वाले उसे वड़ा वरदान भी बना लेते हैं । 


ध्राशय यह है कि पति और पत्ली को श्रपने अपने कर्तव्य 
का भली भांति पालन करना ही उचित है। पति परी स्यागी 
होकर पत्नी के ४ति बफ़ादर बन सकता है और पत्नी पर पृरुष 
स्मागिनी होफर पत्ति के प्रति प्रामाणिक हो सकती है। 


भविष्यदत शौर तिलकमसुन्दरी एवं सुमति ऐसे हो आदर्स 
पति-पत्मी है । उन्होंने एक दूसरे के धर्मपालन में सहायता पहें- 
चबाई | मन में फोई बात शाई तो मन में ही नहीं रहने ।५०- 
परस्तु उसे निप्कपट भाव से स्पष्ट रूप से कह दिया । समस्त 
पार घानन्द घौर सम्तोप के साथ रहने लगा । ह 
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कुछ दिन इसी प्रकार व्यतीत हुए । एक दिन भविष्यदत्त 
सिंहासंन प्र विराजमान था । उसकी दाहिनी ओर तिलकपमुन्दरी 
और बायीं ओर सुमति बैठी, थी । इतने में माता कमलशी थ्राई । 
माता को आती देख सब ने उठकर उनका स्वागत किया-। भविष्य 
ने पूछा-माताजी, कहिंए क्या आज्ञा है ? 


. 'माता केमलश्री को अपने प्रियपुत्र भविष्यदत्त का राजसी 
बैभव देखकर असीम प्रसन्नता हुई । उसकी छाती' पू,ल गई ! 
भविष्यदत्त' जैसे विनीत और धर्मनि७्ठ पुत्र की यह कीर्ति, प्रतिष्ठा 
और समृद्धि देखकर माता को कितना झानन्द हुआ, यह बतलाने 
की शब्दों में शक्ति नहीं है । कमलश्री ने कहा -बेटा भविष्य! तेरी" 
सफलताएं देख कर मेरा अन्त:करण अत्यन्त अ्रसन्न है। उस दिन 
राजसभा में तू ने जो भी प्रतिज्ञाएँ की थीं, वे सब पूरी हो गई हैं । 
तू ने बड़े-बडे प्रचण्ड शक्तिशाली छत्रधारियों को भी जीत लिया 
है और बन्दी बना.लिया है। जन्म तो तेरा वेैश्यकुल में हुप्रा, 
किन्तु तू किक्षी भी शुरवीर क्षत्रिय से कम नहीं है। बेटा ! मेरा यह 
कहना है कि वोरता की शोभा क्षमा से है । तू ने अनेक राजा प्रों 
ओर सरदारों को पराजित करके बन्दी बना रक्सा है, परन्तु उनकी 
माताएँ और पत्नियाँ उनके वियोग में विलख रही होंगी । पति 
और पूत्र का विछोह स्त्रियों को कितनी मामिक पीड़ा पहुंचाता है, 
यह बात मैं जानती हूँ । मैं दुर्भाग्य से दोनों के विछोह की वेदना 

-- की भुगत चुकी हूँ। उन बेचारियों ने कोई अ्रपराध नहीं किया 
.._,। फिर भी सब्र से अधिक दु:ख उन्हीं को भोगना पड़ रहा:है । 
लिए तू उन्त सव को श्रव मुक्त कर दे । यही मेरी इच्छा है। 
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भविष्यदत्त ने कहा-माताजी, आपकी दयालुता आपके 
योग्य ही है । मैंने भी आपसे दया का पाठ पढ़ा है। मैं. महांराज 
से तथा सरदारों से विच्रार-विनिमय करके शीघ्र ही इस. सम्बन्ध 
में उचित कार्रवाई करूँगा। जो.योद्धा बन्दी बनाये गये है, उनके 
प्रति मेरे हृदय में कोई कटुता नहीं है, ह ष नहीं है । केवल कर्च्तव्य 
पालन और नीति की रक्षा करने के लिए ही ऐसा करना पड़ा: । 
अगर उनसे युद्ध न किया जाता तो कितनी बड़ी अनीति होती, 
यह सहज ही समझा जा सकता है । अरब इस सम्बन्ध में जल्दी ही 
निर्णय करके मैं आपको निवेदन करूगा। 


' इसके पश्चात्‌ भविष्यंदत्त दरवार में आया । उसने महा- 
राज, धनप्तार सेठ तथा सरदारों को बुलाया और बन्दी बनाये 
हुए योद्धाओं के छुटकारे के सम्बन्ध. में विचार किया। एक सर- 
दार ने ऋहा-महाराज ! छोड़ देना तो आसान है, पर शत्रु बडा 
प्रबल है.। ऐसे प्रवल शक्ति वाले छत्रु को हाथ से जाने देना ठीक 
नहीं मालूम होता । दूसरे ने कहा अभी उन्हें बन्दी बनाये एक 
सप्ताह भी नहीं हुआ है । अपनी भ्रनगीति का थोड़ा फल.तो भुंगत 
लेने दीजिए । फिर छोड्‌ दीजिएगा | जल्दी क्‍या है ?' किसी ने 
कहा-छोड देने में श्रव क्या हानि है ? परन्तु पहले उनसे प्रतिज्ञा 
करवा लेनी चाहिए कि भविष्य में वे हस्तिनापुर की तरफ आँख 
उठा कर भी न देखेंगे ! ह 


सरदारों के विचार सुन हस्तिनापुर-नरेश में , कहा-यह 
ठीक है। अगर बे लोग ऐसी प्रतिज्ञा करने को तैयार हों तो छुट- 
कोरा देने में कोई हानि नहीं। ..... ० भर 
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भविष्यदत्त बोला-यहां उपस्थित सभी महानुभाव हस्तिना* 
पुर के परम हितंषी हैं और अनुभवी हैं। में आप सव की सम्मति 
का सन्‍्मान करता हूँ। बन्दियों से प्रतिज्ञा करवा लेने में कोई 
हानि नहीं है, यद्यपि हमें इस बात की परवाह नहीं होनी चाहिए 
कि आगे चलंकर वे क्‍या करेंगे । श्रगर उन्होंने फिर हमारे विरुद्ध 
क्रदम उठाया तो हस्तिनापुर उन्हें सबक सिखान के लिए सर्देव 
तैयार है। जैसे उन्होने अपनी करतृत का फल इस बार भोगा 
है, उसी प्रकार फिर भी भोगना पड़ेगा । 


आखिर निश्चत हुआ कि बन्दियों को छोड़ दिया जाय । 

तदनुसार प्रमुख बन्दी दरबार में बुलवाये गये। सबका यथायोर्य 
स्वागत किया गया । फिर भविष्यदत्त ने उनसे कहा-व्यर्थ ही 
हमारे और आपके बीच मनमुटाव हुआ, लड़ाई हुई और झापकी 
प्रतिष्ठा को कलंक लगा । आप लोगों के प्रति हमारे हँदय में कोई 
दुष्ट भावना नहीं है आप हमारे मित्र हैं। राजा के पास जो 
शक्ति होती है वह अच्याय-अत्याचार का निवारण करके प्रजा 
के कल्याण में लगनी चाहिए, न कि अन्याय करने में और प्रजा 
का कष्ट बढ़ाने में । हम सब अपने-अपने कर्तव्य का प्रामारितकता- 
पूर्वक पालन करें तो सर्वत्र श्राननद्त छाया रहे । शक्ति रहे । धर्म 
का पालन हो । 


है पोतनपुर नरेश ने कहा-ग्रापका कथन यथार्थ है ! वास्तव 

:» में मैंने उत्तेजना के वश होकर और शक्ति के मंद में उन्‍्मत्त होकर 
अनीति करनी चाही । अब कभी ऐसा न होगा । श्र।प हमें जीवन- 
दान देंगे तो हम सदेव आपके मित्र बन कर रहेगें । 


सन्त-समागम | - ७9.2. «5. [२४ 


भविष्यदत्त-ठीक है । श्रव आप सब मुक्त हैं, स्वृतन्त्र:-हैं ।. 
हमारा श्रातिथ्य स्वीकार करके आप जब लौटता' चाहें, अपनें, 


देश लौट संकते हैं । 


इसके बाद सव बन्दियों को राजा और सरदारों की हैसि- 
यत से दावत दी गई । यथोचित वस्त्र झ्रांदि से भी उनका सत्कांर 
किया गया । इस अवसर पर भी भेविष्येदंत ने अपनी सदर्भाव- 
नाएँ प्रकट कीं । कहा--श्राशा है आप लोग पिछली घटनांओों 
को बिलकुल भूल जाएं गे और हमें ग्रपता मित्र समभ -कर स्नेह 
बनाए रकक्‍खेंगे। पोतनपुर-नरेश ने उत्तर में कहा--मैं सब को 
श्रोर से विश्वास दिलाता हूँ कि हम आपको अपने लिए आधार- 
भूत मानते हैं । आपकी बोर से: पूर्ण स्वाधीनता मिल, जाने 
पर भी हम स्वेच्छा से आपके अ्रधीत हो कर रहेंगे,.। आपने 
हमारी लाज रख ली है, हमें प्रेम से अपनाया है । इसके'लिए हम 
आपके कृतज्ञ रहेंगे । ५ हक 5 


इस प्रकार परस्पर एक दूसरे के प्रति सदभावनाएं' व्यक्त 
करने के वाद पोतनपुरं-त्तरेश ने अपने देश लौट जाने की आज्ञा 
साँगी । यथासमय सब विंदा हुए। - मर] 

भविष्यदत्त सुखपूर्वक राज्य का पालन करता हुआ अपना 
समय व्यतीत करने लगा। समय पाकर तिलकसुन्दरी सगर्भा 
हुई । खूब खुशी मनाई गई । तिलकसुन्दरी का दोहला हुफ्रा । वह 
कभी सुन्दर वल्ाभूषण धारण करके उद्यान में घूमने जातो है और 
कभी भविष्यदत्त के साथ मनोविनोंद के लिए तिलकपुर पाटन 
चली जाती है । वहाँ दानव मिलता है । वह प्रेम प्रदर्शित करता 
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हुआ कहता हैं- बेटी, सुखी रहो, सौभाग्यशालिनी रहो । भंडार 
भरे हैं, जो चाहिए सो ले लो 


भाइयों ! जिन्होंने पुण्य का उपार्जन किया है, उन्हें सीधी 
जोगवाई मिलती है । सब प्रकार की सुख-सामग्री उनको खोजती 
ग्राती है। जिसने पुण्य का उपार्जन नहीं किया है, उसे कुछ 
नहीं मिलता । 


समय पूर्ण होने पर तिलकसुन्दरी ने पुत्र-रत्न को जन्म , 
दिया । सर्वत्र हब का प्रसार हो गया। मंगलगीत गाये गये । 
कमलश्री के सुख का पार न रहा । बारहवें दिन अशुचि-निवारण 
की रीति सम्पन्न की गई । राजकुमार का नाम 'महेन्द्रकुमार 
रखा गया । लाखों रुपया परोपकार और पुण्य में लगाये गये ॥ 
कालान्तर में तिलकसुन्दरी ने चार पुत्रों को और जन्म दिया। 
सुमति के भी एक पुत्र उत्पन्न हुआ । जिसका नाम 'धरणेन्द्र 
रक्‍खा गया । दो कन्याएं भी उत्पन्न हुईं । इस प्रकार परिवार का 
विस्तार हो गया। कमलश्री के सुख-सन्‍्तोष का ठिकाना नहीं । 
पोतों और पोतियों में वह खोई-सी रहती है। फिर भी नियमित 
धर्मध्यान करने से नहीं चुकती । 


८उ-१९१-४५८ | 


(९) 
सुख का समोीचोीन पथ 
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स्तुति :- 


कि शवेरीषु शशिनाउक्तषि विवस्वता वा, _ 
युष्मन्‌ सुखेन्दुंदलितेयु. तमसु नाथ | - 
निष्पन्चन-शालिवन-शालिनि जीवलोके, 
कार्य. कियज्जलघरैज॑लभारनम्र: ॥ 
भगवान्‌ ऋषभदेघजी को स्तुति करते हुए आचार्य मंहाराज 
फंमति हैं कि-हे सर्वज्ष, सर्वदर्शी, अनन्त शक्तिमान्‌, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ ! श्रापकी कहां तक स्तुति की जाय ?हे प्रभो ! 
प्रापके कहां तक गुर गाये जाएँ ? ह 
प्रभो ! जब आपके मुख रूपी चन्द्रमा से ही जगत्‌ के अन्ध- 
कार का विनाश हो गया है तो फिर रात्रि में चन्द्रमा की और- 


नली नल नल तीन डड>-टााााााथ।3>ँञ3>ँन  + 5“ “एहपएपए 
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दिन में सूर्य की आवश्यकता ही क्या है ? संसार में जब धान 
पक चुका हो तो जल से भरे बादलों का क्‍या प्रयोजन है ? 


तात्परय यह है कि भगवान्‌ ऋषपभदेवजी का मुख चन्द्र और 
सूर्य की अपेक्षा भी अधिक प्रकाशमय है। वह जीवों को बाह्य 
और आसन्‍्तरिक प्रकाश देता है | भगवान्‌ ने पहले जो अपूर्व 
पुण्य उपार्जन किया है, उसी का यह परिणाम है । ऐसे दिव्य और 
अनुपम प्रकाश से युक्त भगवान्‌ ऋषभदेवजी हैं उन्हीं को हमारा 
बार-बार नमस्कार हो । 


भाइयों ! भगवान्‌ के गुणों का. पार नहीं है और जो ग्रुण 
भगवान में हैं वही इस आत्मा में भी हैं। यह पहले ही बतलाया 
जा चुका है कि परमात्मा और आत्मा मूलतः सजातीय हैं, विजा- 
तीय नहीं है। अतएव दोनों का मूल स्वरूप एक-सा ही है। परमात्मा 
में अनन्त ' ज्ञान, अनन्तदर्शन, श्रनन्तशक्ति आदि जो भी गुण 
माने गये हैं, वह सभी इस आत्मा में भी हैं। ग्रात्मा में यदि वे 
गुरा शक्ति रूप. में भी विद्यमान न होते,तो परमात्मा में कहाँ से 
आर जाते ? गुण द्रव्य की भांति नित्य होते हैं | जैसे द्रव्य नित्य और 


» उसके पर्याय अनित्य होते हैं, इसी प्रकार गुण नित्य और ग्रुणों के 
+ पर्याय अनित्य होते हैं। इस कथन का आशय यह हुम्ना कि किसी 


भी द्रव्य में कोई भी नया गुण उत्पन्न नहीं हो सकता और न पहले 
से विद्यमान किसी गुण का नाश ही हो सकता है । ग्रुण जिस 
द्रव्य में जितने हैं, उतने ही रहते हैं | अलवत्ता, उनके पर्यायों में 
परिवर्त्तन होता रहता है | श्रात्मा जब तपस्या करके क्षीरंकषाय 
बन जाता है तो उसके ज्ञानगुंगा के मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदि 


््सः 
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पर्याय पलट कर केवलज्ञान रूप पर्याय बन जाते हैं। ज्ञानगुण त॑ 
ज्यों का त्यों रहता है । ' 


अब प्रश्न किया जा सकता है कि अगर गुण नवीन उत्पन्न 
नहीं होते तो फिर आत्मा और परमात्मा में क्‍या अन्तर है? 
आत्मा में जितने गुण हैं, परमात्मा में भी भ्रगर उतने और वही 
गुण हैं तो दोनों में भेद क्‍यों है ? का 


इस प्रश्न का समावान यह है कि आपमा और परमात्मा 
में वास्तव में गुणों का कोई अन्तर नहीं है । जो लोग यह समभत्ते 
हैं कि आत्मा जब परमात्मा बनता है तो उपमें नवीन-अभृतपूर्व 
गुण उत्पन्न हो जांते हैं और वह ग्रात्मा से भिन्नजातीय बन जाता 
है, वे भ्रम में हैं । फिर भी दोनों में श्रन्तर है। वह अन्तर गुणों 
का नहीं, गुणों के विकास का है । ग्रात्मा में जो कुछ विक्ृत रूप 
मे हैं, श्रांशिक रूप में हैं, वही गुण परमात्मा में अविकृृत रूप में 
प्रकट हो जाते हैं। शुद्ध स्वरूप में आत्मिक गुणों का प्रकट हो 
जाना ही परमात्म दश्षा प्राप्न होना कहलाता है । 


आत्मा के गुणों में जो विकास है, वह कर्मों के कारण है। 
जौहरी की दुकान में रक्खा हुआ. हीरा भ्रपती असली श्राभा से 
दमकता है और खान में पढ़ा हुआ या . खान से निकाला हुआा 
किन्तु साफ नहीं किया हुआ हीरा मलीन होता है। जव-वह मलीन 
है, तत्र भी उसमें जोहरी की दुकान के हीरे के समान ही चमक 
दमक,है, मगर मेल के कारण वह ग्राज्छादित है। चमक-दमक 
उसमें मूल से ही न होती तो खराद पर चढ़ाने से कहां से आ 
जाती !? साधारण पत्थर की कितनी ही घिसाई की जाय, उससें 
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हीरे की चमक नहीं आ सकती । इसका एक मात्र कारण यही 
है कि उसमें मूलतः: वह चमक है ही नहीं तो प्रकट कहां से होगी ! 
इसके विरुद्ध हीरा घिसने से चमकने लगता है । 


यही बात आत्मा के सम्बन्ध में है। आत्मा खान में दबा 

हुआ हीरा है और परमात्मा जौहरी की दुकान का चमकता हुआ 

' हीरा है। दोनों समान आ्राभा से सम्पन्न हैं । परन्तु एक तपस्या 

की खराद पर चढ़ कर अपने असली रूप में श्रा गया है और 

दूसरा अर्थात्‌ आत्मा अभी कर्मों के मैल से लिप्त है । यही दोनों 
में अन्तर है । 


आत्मा में मलीनता अनादि काल से है और वह कर्म 
बर्गणाओं से उत्पन्न होती रहती है । प्रत्येक कर्म कभी आत्मा के 
साथ बद्ध होता है और अपनी काल मर्यादा समाप्त होने पर अलग 
हो जाता है, किन्तु कर्मों का प्रवाह वराबर जारी रहता है । इसी 
कारण अश्ुद्धता बनी रहती है । 


यह कर्म बर्गणाएं किस प्रकार की हैं । जैसे वल्च शरीर को 
ढक देता है, वैसे कर्म श्रात्मा को नहीं ढँकते मगर जैसे दूध में 
पानी मिल जाता है और दानों एक मेक-से हो जाते हैं, उसी 


प्रकार आ्रात्म प्रदेश और कर्म परमाणु मिल कर एक मेक-से 
हो रहे 


ग्रव कहा जा सकता है कि आत्मा के प्रदेश और कर्म- 
वगणा के परमाण अगर आपस में इस प्रकार मिल गये हैं:तों 
. उन्हें अलग्र-श्रलग किस प्रकार किया जा सकता है ? इसका 
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उत्तर यह है कि जैसे अग्नि कें निमित्त से पानी जल जाता है और 
दूध निखालिस हो जाता है, उसी प्रकार तपस्था की तीब्र अग्नि 

जब प्रज्वलित होती है तो कर्म सव भस्म हो जाते है और आत्मा 

शुद्ध हो जाता है । कक रु 


श्रीठाणांगसूत्र के पहले भ्रध्ययन के पहले उद्देशक के पहले 
ही वाक्य में कहा गया है -'एगे भ्राया ।' श्रर्थात्‌ आ्रात्मा एक है'। 
अगर श्रात्मा और परमात्मा में मौलिक अन्तर होता तो ऐसा 
नहीं कहा जा सकता था | ह 


कुछ लोगों का दृष्टिकोण ऐसा है कि विभिन्न शरीरों में 
स्थित आत्मा की सत्ता अलग-अश्रलग नहीं है। मूलतः समस्त 
आत्माएं एक ही हैं । परन्तु बात ऐसी नहीं है। जब एक जीव 
सुखी होता है तो दूसरा दुखी होता है । एक दीमार होता है और 
दूसरा नीरोग होता है । इत्यादि कारणों से आत्मा को सर्वथां 
एक नहीं माना जा सकता, किन्तु एक-जातीय मानने में कोई: 
बाधा नहीं है । एक-जातीय मानने का मतलब यह है कि द्रव्या- 
थिक नय, संग्रहनय से आत्मा एक है। मगर याद रखना चाहिए 
कि एक नय वस्तु के स्वरूप को पूरी तरह नहीं बतलाता है । नय 
अंश को ग्रहएा करता है और एक नय से वस्तु का एक अंश श्रर्थात्‌ 
अनन्त धर्मों में से एक ही धर्म जाना जाता है। दूसरे नय से या 
व्यवहार नय से देखा जाय तो आत्मा अनन्त हैं। जैसे मारवाड़ी 
शब्द एक है और मारवाड़ के रहने वाले सभी उसमें भा जाते हैं 
कितु व्यवहार से देखें तो बहुत हैं । गेहूँ के दाने बहुत हैं, परन्तु सब 
एक जातीय होने से गेहूं धान्‍्य एक में ही गिना जाता है । इसी 
प्रकार संग्रहनय से आत्मा एक है किन्तु व्यवहार-तय से अनेक हैं । 


न्श्छ 
ल्‍्प्तं 
जन्‍न्‍न्‍्न्‍्की 
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सुख शीर दुःख की अनुभूति ग्रात्मा को ही होती है, जड्ट 


पदार्थ को नहीं । जो जड़ को सुश्च-दुख होना मानते हैं, ये स्वयं 


! 
जड़-बृद्ि है । 


एक मूर्ख ग्रादमी धास सोदने गया । घूष पड़ रही थी 
उसे प्यास लगी । कुदाली बही छोड़ कर बह पानी पीने चला 
गया । लोटकर झाया तब सके धृष से कुदाली गर्म हो गई थी। 
वह ठुदाली को लेकर यंथराज के पास पहुँचा । बोला- मेरी 
इदाला का ज्वर चद् श्राया &॥। कपा करके इसका ज्वरउसार 

7 सयराज ने गन हो मन मुस्करा कर कहा-दसे तो भाई, 
१०८ टिययी दुरार नड्टा है । दो रवये लगेगे ! 


दगाहय दाावर सटन लगा बार इसार्स की तर- 
4 


पर पुर लरह सप्तस गया ! उसने 
आावानदी स्यठे सम भो लग, मगर बार उवारत की सरतीशे 


पक रू हि] हे हे हे . ऊ ५ न भ ४ 
पडा दी आदर उऊता मात से सता, हा बत। | 48॥ 
पर मे से बा । हब पड वीज बार घर ग्राया वी उसजी दी ने 
38 के: बेर ही इक बआग 7 ह 7 शक कप मे पक की 
2 आए 

नो वकील आई टला | इसर वाई न किया में 

है ऊँ अर कं ५ आय 

23 0 36 

ता कक ह न कक ह्ड ह रा के कर हक 
से कल की पक है उकी दया काश कार काशी मे 


की कक तह रत 2 के ५355 हक जी 7; पे की; 
207 28 26 कक, हि ४ ३5 «4 जे | का 32 कक कक 
४ ६ ० 80. > हट ५0738 8002 2 हु 53 जए 8 | डाटा 
# ० 


सुख का समीचीन पथ -] [ ३३ 





निमोनिया हो गया और वह मर गई | जब उसे कुए से निकाला 
५ गया त्तो फिर क्या था ? काम तमाम हो चुका था [ . . -:८ 


भाइयों ! मूर्ख लोग कभी-कभी गहरी हानि पहुँचाते हैं। 
वे भलाई करने को इच्छा रखते हुए भी मूर्खता के वश - होकरु 
बुराई कर बैठते हैं । इसी कारण लोक भें उक्ति प्रसिद्ध है कि 
नादान दोस्त की अपेक्षा दाना दुश्मन भला होता है! दुष्मन से 
मनुष्य सावचेत रह सकता है, मगर दोस्त से सावचेत रहता, 
कठिन है ! 


तात्पय यह है कि जड़ को सुख-दुःख नहीं होता । उसे 
चुखार भी नहीं चढ़ता । बुखार जीव को ही चढ़ता है. | मगर 
जीव को बुखार चढ़ता हो तो मोक्ष में गये हुए श्रात्माओं को भी 
चढ़ना चाहिए । कित्तु उन्हें भी नहीं -चढ़ता है । इसका.कारण 
यही है कि क्या बुखार और क्या दूसरी बीमारियां, तभी तक हैं, 
जव तक आत्मा कर्मो के वन्धन में है। कर्मों की बदौलत ही सब्र 
भाड़े हैं। कर्म दूर हो जाते हैं तो किसी भी प्रकार का- झगड़ा 
नहीं रहता, किसी प्रकार की उपाधि नहीं रहती, किसी भी प्रकार 
फा दुःख नहीं रहता.। * कह ली 


कपड़ों को साथुन से क्यों धोया जाता है? इसीलिए ऊक़ि 
इनका:मेल दूर हो जाय । इसी प्रकार जीव को कर्म रूपी मैल दर 
करने के लिए तपस्या करनी पड़ती है और स्वेच्छाकृत- दुःख भी 
सहन करना पड़ता है । तपस्या के साथुन से कर्म-मैल - जब दर 
हो जाता है तो आत्मा स्वच्छ वस्त्र की भांति निर्मल हो जाता है 4 


> 
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तो संसारी जीव को जितना भी सुख्र या द्वुःख होता है, 
सब कर्मों के संबंध से ही होता है । कर्मों का काम बदा जबर्दस्त 
है । कर्मों को बांधने के लिए कोई खास जगह निश्चित नहीं है । 
जीव जब कमी और जहाँ कहीं रहता है, बढ़ी कर्म उपार्जन करता 
रहता है । धान खेतों में उपजता है, फल बुक्षों में ही लगते हैं 
मगर कर्मो के लिए ऐसी कोई जगह निश्चित नहीं है । जीव सर्वत्र 
ओ्रौर सर्वदा .अनन्तानन्त कर्म परमाणुत्रों को वॉबता हो रहता 
है, इन्हीं कर्मों की विभिन्नता के कारण संसारी जीवों में विभि- 
न्नता दिखाई देती है | श्रतणव जीवों की विभिन्नता को देख कर 
कर्मों का अनुमान होता है, जैसे नदी-नालों में भरा पानी देख कर 
वर्षा का अ्रनुमान किया जाता है 4 

कई लोगों को आत्मा के पुनर्जन्म में सन्देह होता है । वे 
समभते है कि न मालूम आत्मा मृत्यू के पश्चात्‌ फिर जन्म घारण 
करेगा अथवा नहीं, और जन्म से पहले मौजूद था या नहीं ? उनको 
कम फल को विचित्रता देख कर आत्मा को निन्‍यता को समभना 
चाहिए ।:कहा जा सकता है कि जीव जो भी शुभ या अशुभ कर्म 
भोगते हैं, वे पूर्व जन्म के ही हैं, ऐसा वंयों माना जाय ? इसी जन्म 
में किये हुए कार्यों का फल जीव इस जन्म में भोगते हैं, ऐसा 
मानने में क्या बाधा है ? इस संबंध में शास्त्रों का कथन है कि जीव 
पूर्व जन्म के ही कर्मों का फल इस जन्म में भोगते हैं, ऐसा कोई 
निम्रम नहीं: है । पूर्वजन्म के कर्मो के: फल भी इस जन्म में भोगते 
है और इसी जन्म में: किये कर्मों का फल भी भोगते हैं । मगर 
अनेक घटनाए' हमारे समक्ष ऐसी घटती हैं, जो इस जन्म के कर्मों 
का फल नहीं कही जा सकती ।' उन्हें पूर्व कर्मों का फल माने बिना 
कीई चारा'नहीं है। कहा है - 
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नवजात शिशु अ्रैधां रोगी, जब तंड़फ-तड़फ मर "जाते है। 
यदि पुनर्जन्म नहीं मानों तो, यह कौन क्ृंत्यफल पाता है ? 


एक शिशु अ्रभी-अ्रभी उत्तन्न हुआ्ना है, किन्तु अंधों है 
'दूसरा रोगी है और तड़फ-तड़फ कंर'उसी' सम्रये मर जाता है. ॥। 
तीसरा सकुशल सानन्द जीवित रहता है | शिशुओं में इतना भेद 
क्यों है? क्या यह शिशु अपने इसी जन्म के कर्मी का फेल भुगत 
रहे हैं ? नहीं,मानना पड़ेगा कि पू्वे जन्म में ' उन्होंने जैसे कर्म उपा- 
ज॑न किये थे, उन्हीं का फल इस जन्म में वें भोग रहे है । पूववेजन्म 
के कर्मों का फल मांने बिना जन्मास्थ और जन्मरोगी होने ' को 
संगति नहीं बंठ सकती । भ्रतएव इस सम्बन्ध में किसी 'भी प्रकार 
! का एकान्त निश्चय नहीं किया जा सकता ।_ । : ३४४ 


जो लोग आ रात्मा को पुनर्जन्म धारण करने वाला नहीं 
मानते, उन्हें वारीक निगाह से सोचना चाहिए 


गौ के विपिन में बच्चा होता है वह स्वयं खड़ा हो जाता है'। 
फिर स्वयं दूध पीने लगता, यह कौन उसे सिखलाता है ? ॥ 


गाय जंगल में चरने जाती है और वहीं उसके . बच्चा: हो 
जाता है। वह थोड़ी सी देर में खड़ा हो जाता है और अपनी 
माता का दूध पीने लगता है । तो कहो, किसने उसे बतलाया कि 
. यह तेरी माता है, इसके स्तन यहां हैं, स्तनों में दूध है और स्तनों 
में मुह लगा कर बूसने से दृध निकल झआयगा और दूध पीने, से 
: पेरें जीवन की रक्षा होगी ? यह सब बातें सिखललाने वाला कौन 
चहां होता है ? प्रत्येक वालक को यह सारी बातें कौन समभतता ० 
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है ? यह सब देख कर मानना ही पड़ता है कि पूर्व जन्म के श्रभ्यास 
से ही यह क्रियाएँ होती हैं। और भी कहा है: -- ह 


माता शिशु के मु ह में स्तन. दे, नहिं पीने की क्रिया बताती है। 
वह पूर्व जन्म के अभ्यास से ही, अनायास आ जाती है 


माताएं अपने बच्चे के मुह में स्तन तो दे देती हैं, मगर 
चबर-चबर करके चूसना दूध खींचना उत्त बालकों को कौन 
सिखलाता है ? अ्रगर कोई समभाने की चेष्टा करे भी तो क्‍या 
बालक में उस समय इतनी योग्यता होती है कि वह समझ ,सके ? 
सच बात तो यह है-कि बालक पूर्व जन्म ,के संस्कारों से प्रेरित 
होकर स्वयं ही यह किया करता है । पहले जन्म के अभ्यास से 
ग्रनायास ही उसे ऐसा करना आ जाता है। श्रतएवं आत्मा का 
पूर्व जन्म और पूर्व जन्म के संस्कारों का अगले जन्म में आना 
ग्रवश्य मानना चाहिए । जो लोग इन अनुभव सिद्ध युक्तियों को 
भी हठ पूर्वक स्वीकार नहीं करंते हैं, उनके सामने प्रश्न किया 
जाता है:-- ह 


तू स्थित भोगे किस का रण से,कल क्या होगा क्‍यों नहीं जाने ? 
जिंस कारण बांछित फल न मिले,घटना का कारण पहिचाने॥ 


: “यह बतलाओो कि तुम लखपति या करोड़पति बने हो, सो 
किस कारण से बने हो ? अगर तुम्हारा यह खयाल हो किहम . 
अपनी मेहनत से बने हैं तो तुम्हारी हवेली में काम करने वाले .. 
नौकर-चाकर ज्यादा मेहनत करते हैं या तुम ज्यादा मेहनत 
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करते हो ? भश्रगर नौकर-चाकर ज्यांदा मेहनत . करते हैं तोचे 
कंगाल क्‍यों रह गये ? वे तुमसे भी ज्यादा धनवान क्‍यों नहीं बन 
सके ? यदि भ्रधिक मेहनत से अधिक धनवान और कम मेहनत 
से कम धनवान्‌ बनते हैं तो मसनद के सहारे पड़े .रहने वाले 
श्रीमंत क्‍यों हैं ? 


इसके श्रतिरिक्त देखा जाता है कि एक साथ दो किसान खेती 
करते हैं या दो व्यापारी व्यापार करते हैं, किन्तु समान परिश्रम 
करने पर भी दोनों को एक-सा फल प्राप्त नहीं होता -। -इसका 
कारण क्या है ? दो चूहे विल में से निकले और आहार प्राप्त करने के 
लिए उद्यम करने लगे । एक.ने हलवाई की छाव काटी और दूसरे 
ने सांप की पिटारी काटी । दोनों ने समान रूप से उद्योग किया। 
मगर फल भी क्या दोनों को समान मिला ? नहीं । जिसने हल- 
व!ई की छाव काटी उसे मनमानी मिठाई खाने को मिली। जिसने 
साँप की पिटारी काटी उसे भूखा साँप गटक गया !. यह भिन्नता 
किस कारण से हुई ? पूर्वस॑चित कर्म के अतिरिक्त और क्या 
कारण यहां बतलाया जा सकता है ? ऐसी-ऐसी घटनाएं देखकर 
समझना.चाहिए कि पुनर्जन्म अवश्य होता है और पिछले ज्त्त्मों 
में उपाजित किये हुए कर्म अगले जस्मों में फल प्रदान करते हैं । 


अजब तमाशा जगत का देखो नजर यह आरा रहा | 
कोई दुशाला कोई गुदड़ा ओोढ़ कर है जा रंहा॥ 
भाइयों ! इस संसार का तमाशा वड़ा विचित्र है कोई 


तो बहुमूल्य दुशाला ओढ़ कर शान के साथ चलता है और कोई 
गुदड़ी भ्रोढ़ कर ही किसी तरह अपना जीवन निभा रहा है। 
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दुशाला ओढ़ने वाला ज्यादा मभेहनत--कंरता है और गुदड़ी 
झोढ़ने वाला कम, यह कहना अपने आपको धोखे में रखना है। 
मूल बात तो अपने श्रपने कर्मों का उदय है । कर्मो की विचित्रता 
के कारण ही. जगत्‌ में यह्‌ विचित्रता दिखलाई पड़ती-- 


एक व्यक्ति के चिथड़े हैं फठे, एक श्रोढ़े शाल-दुशाला है | 
एंक चार चने का सवाल करे, एक के नित माल मसाला है।। 


एक आदमी सुन्दर और सुसज्जित महल में बैठकर बादाम 
का हलुंवा खा रहा है श्रोर दूसरा द्वार-द्वार पर भाटकता फिरता 
है । कहता है--बाबूजी, चर रोज का भूखा हूँ, चार.दाने चने के 
मिल जाए ! इस तुच्छ-सी याचना के बदले में भी वह भिडकियाँ 
खाता है, अपमान सहन करता है और फिर त्तिराश होकर चल 
देता है। यह सब अन्तर कहां से श्राया है ? इसका प्रधान कारण 
पुण्य और पाप ही है। अपने किये कर्म ही रंग दिखलाते हैं । 


बहुत-से लोग सोचते हैं कि यह भिन्नता सामाजिक व्यव- 
स्था के दोष से उत्पन्न हुई है । हो सकता है कि इसमें एक सीमा 
तक सचाई हो, परन्तु सामाजिक व्यवस्था में यथेष्ट सुधार कर 
लेने पर भी प्रत्येक जीवधारी या मनुष्य को सर्वथा समान अवस्था 
में नहीं लाया जा सकता । जहां साम्यवादी व्यवस्था लागू की 
गई है, वहां भी भेदभाव मिट नहीं सका है। वहां अनेक प्रकार 
की शिन्नताए' विद्यमान हैं और लाख प्रयत्न करके. भी उनका 
समूल उन्मूलन नहीं किया जा सकता । अ्रतएव कर्म फल की सत्ता 
को स्वीकार किये बिना कोई चारा नहीं है । तुलसीदासजी कहते हैं 
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कर्म प्रधान विश्व करि राखा, 
जो जस करहि ते तस फल चाखा ॥ 


सारा ससार क्मे-प्रधान है और जो जीव जंसे कर्म उपा- 
जैन करता है उमे वैसा ही फल भुगतना पडता है। यहं विधान' 
अटल है और इसमें कदापि किसी प्रकार का परिवर्त्तन नहीं हो' 
सकता | मगर अधिकांश लोग इस सचाई को समभते नहीं है ।' 
जो समभते हैं वे मी समय पर भूल जाते हैं। सभी लोग सुख 
चाहते हैं, समृद्धि चाहते हैं, सब प्रकार की सुविधाएं चाहते हैं, 
परम्तु कितने लोग हैं जो उसके लिए अपने कर्त्तव्य पर विचार' 
फरते हों ? लोग श्रच्छा फल चाहते हैं परन्तु अच्छे कर्त्तव्य करनेः 
से बचने को कोशिश करते हैं । दुःख उत्पन्न करने वाले कार्य करके 
सुख पाने की चेष्टा करना वैसा हो है जैसे नमक खाकर मुह मीठा 
करने की इच्छा करना । ऐसे लोगों की इच्छाएं कभी पूर्ण नहीं हो' 
सकती । जिसे सुखी होना है उसे सुख रूप फल देने वाले कार्य 
करने होंगे । ह ह 


इस विवेवन से यह बात भी स्पष्ट हो जाती है कि सुख 
भोर दु:ख किसो दूसरे के दिये नहीं होते | आत्मा स्वयं ही अपने 
सुख-दु:ख का निर्माण करता है। आगम में कहा है : - 


अप्पा कत्ता विकत्ता य, दुह्मशा य सुहाण य ॥ 

. जैन धर्म झ्ात्मा की पूर्स स्वतन्त्रता की इस प्रकार उद- 
धाषराा करता है। पुम्हारे सुख और दुःख किसी दूसरे के हाथ में 
नही हैं। तुम चाही तो अपने लिए सुख का निर्मारण कर 


के 
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चाहो तो दुःख का निर्माण कर,लो) अपना भविष्य जैसा चाहों 
वैसा बना लो । दूसरी कोई भी शक्ति तुम्हारे पथ में रोडा नहीं 
अटका सकती । तीथ्थ॑द्धूर भगवान्‌ की श्राज्ञा के श्रनुसार चलोगे 
अशुभ कार्यों से बच कर शुभ कार्यों में प्रवत्त होग्रोगे तो सुखी 
बन सकोगे । अ्रतएवं कर्म करते समय- विवेक का परित्याग मत 
करो । निश्चय समझो कि तुम जो भी क्रिया ग्राज कर रहे हो वह 
तुम्हारे भविष्य का त्तिर्माण ,कर रही है । ऐसा समक कर जरा 
सावधांनी से काम लो । विवेक और दीर्घहष्टि का उपयोग करो । 
एकदम वर्त्तमान को ही मत देखो । भविष्य का भी खयाल करो ।- 
तुम्हारे वर्त्तमान के कार्य भ्षविष्य॒ में कर्म बच कर तुम्हारे सामने 
श्राएगे.। ; ँ 


. भनुष्य-मनुष्य में जो. भी अन्तर नजर आता है, वह सब 
कर्मों की बंदौलत है । कोई मैले-कु्चेले कपड़े पहन कर दूसरे के 
यहाँ जाता है तो उससे कहा जाता है-वहीं बैठो । और जब 
कोई संज-धज कर जाता है तो उसे कहते हैं-पधारिये सा 

इधर पधारिये । ऊंचे पधारिये । इसका क्या कारण है ? यह सब 
अपने पुण्य-पाप का ही फल है । 


निर्धन अगर अभिमानत्न करता है तो उत्तकी कौन यनता 
है ? सव्‌ बड़ों की क्ृपा-कटाक्ष की प्रतीक्षा करते हैं। यह बडप्पन' 
कहाँ से श्राता है ? भाई ! पुण्य ही बडा बनाता है। जब प्रबल 
पुण्य का उदय आता है तो कंगाल भी बादशाह बन जाता है । 


- मानव ! सुन लीजे एक धर्म जगत्‌ में सार ॥ ठेक |, 
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हे मानव ! तू ने पाप तो बहुत किए, किन्तु धर्म नहीं 
किया । भैया ! यह दुःख उसी के फल हैं। जैसे तू पाप करने में 
राजी रहा वैसे धर्म करने में नहीं रहा । धर्म करने में उच्चत रहता 
तो यह दुःख क्यों सामने आते ? क्‍यों मुसीबत भुगतनी पड़ती ? 


वर्क रहे एक शहर में, है दीन दुःखी बेकार ॥ 
मानव ! कर लीजे, है धर्म जगत में सार।। 


ऐ मनुष्यों | पाप मत करो। जगत्‌ में जितने दुःख हैं वे 

सब बुरे कर्मो' के फल हैं । सब फल पूर्व जन्म के हृत्यों से उत्पन्न 

, होते हैं। यह धर्म करने का अपूर्व अवसर पिला है । धर्म ही 

संसार में सार है । धर्म करोगे तो धन-धाम आदि सुख के साधन 

प्रनायास ही उपलब्ध हो जाएंगे। 'एकहिं सधे सब सधे' श्रर्थात 

एक धर्म की आरा।धता करते से सब की झ्ााराधना आप ही आ्राप 
हो जाएगी । आल 


श्राप कहते हैं - महाराज : धर्म कैसे करें ? पैसा तो है ही 
नहीं । मगर भाई ! किसने वतलाया है तुम्हें कि पैसा नहीं है तो 
धर्म भी नहीं हो सकता ? किसने कहा है कि पैसे से ही घर्म होता 
है! धर्म की भ्राराघता का तरीका तो निराला ही है। ऊँचे धर्स 
की प्राराधना पैसे से नहीं होती, बल्कि पैसे के परित्याग से होती 
है । देखो, बड़े-बड़े धनवान्‌ चक्रवर्ती और सम्राट, सेठ-साहका र्‌- 
पा रे ही धर्म की आराधना करने को उच्चत हुए थे । 
हा बा के धन से धर्म नहों होता - वरनू धन के त्याग से 
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कहा जा सकंता है कि जब धन होगा तभी तो उसका 
त्याग किया जा सकेगा ? घन होगा ही नहीं तो त्याग कैसे किया 
जाय और धर्म किस प्रकार हो ? मगर यह ॒विचार भ्रमपूर्ण है.। 
जो अपने शरीर को स्वच्छ रखना चाहता है, उसके शरीर पर 
अगर मैल लगा है तो उसे दूर करेगा और स्वच्छ होने का प्रयास 
करेगा मगर जिसके शरीर पर मैल नहीं है वह क्या पहले मैल 
लगाएगा और फिर उसे दूर करेगा ? नहीं । तो जैसे स्वच्छता के 
लिए पहले मैल लगाना और फिर उसकी सफाई करना आवश्यक 
नहीं है, उसी प्रकार 'धर्म की श्राराधना के लिए पहले धन कमाना 
और फिर उसका त्याग करना आवश्यक नहीं है। जिसके शरीर 
पर मैल नहीं है, वह नये सिरे से मैल न चढ़ने दे, यही उसकी 
स्वच्छता है । इसी प्रकार जिसके पास धन नहीं है, वह धन कमाने 
की आकांक्षा न करे, धन के प्रति ममता और मूर्छा का भाव उत्पन्न 
न होने दे, इसी में उसकी धर्मनिष्ठता है । 


. एक व्यक्ति पहले अपने शरीर पर जान बूक कर कीचड़ 
पोत लेता है और फिर उसे पानी से धोता है ॥ दूसरा व्यक्ति 
असावधानी से लगे हुए कीचड़ को साफ करता है और तीसरा 
व्यक्ति कीचड़ लगने ही नहीं देता । श्रब आ्राप विचार करो कि 
इन तीन में से आप किसे अधिक अ्रच्छा समभते हैं ? निस्‍्सन्देह 
आप यही कहेंगे कि जो सावधानी के साथ प्रवृत्ति करता है और 
कीचड़ लगने ही नहीं देता, वही सब से अ्रधिक बुद्धिमान है । 
असावधानी से लगे हुए कीचड़ को साफ करने वाला भी बुद्धिमान 
हैं, किन्तु सफाई करने के वास्ते जान वृक कर कीचड़ पोत लेते 
वाला व्यक्ति किसी भी प्रकार बुद्धिमान नहीं कहला सकता । 
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.. धर्म के लिहाज से धन भी कीचड के समान है । धर्म 
* साधना करने के लिए धन का परित्याग करना पड़ता है -। -ऐसी 
स्थिति में जो धन के प्रति ममत्वहीन है वही सब से अधिक 
विवेकशाली है । जो उपाजित किये हुए धन का परित्याग करता 
है वह भी विवेकशाली गिना जायगा, किन्तु जो धर्म के लिए 
पहले धन कमाना चाहता है और फिर उसका त्याग करना चाहता 
है, उसे वुद्धिमान्‌ किस प्रकार कहा जा सकता है ? वह तो उलटी 
गंगा बहाना चाहता है । 


कहने का तात्पयं वह है कि ग्रगर तुम्हारे पास पेसा नहीं 
है और पैसे के प्रति ममता का भाव नहीं है तो तुम भाग्यशाली 
हो । यह मत सोचो कि पैसे के बिना धर्म नहीं हो सकता। 
अलवत्ता, पैसे के प्रति आसक्ति मन में नहीं रहती चाहिए। अगर 
ग्रासक्ति होगी तो दीनता आएगी और उतने अंश में धामिकता 
नहीं श्रा सकेगी । 


वीतराग देव के द्वारा उपदिष्ट घर्मं बहुत व्यापक और 
उदार है। भगवान्‌ ने दान, शील, तप और भावता को धर्म बत- 
लाया है । अगर कोई दान नहीं दे सकता तो शघील का पालन 
कर सकता है, तपस्या कर सकता है श्लौर कम से कम शुद्ध भावना 
तो रख ही सकता है | इसमें तो वैसा लगता ही नहीं है ! 


विसी गांव में एक दुःखी वण्णिक्‌ रहता घा । वह जो भी 
काम करता, उलटा ही पड़ता धा। लाभ के लिए किये गये कामों 
से उसे हानि ही उठानी पड़ती थी। वह सोचता-न जाने कितने 
फाल तक मुझे पाप कर्मो' का फल भोगना पड़ेया ! एक वार इसी 
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प्रकार विचार करते-करते वह सो गया | जब उठा तो उसकी 
आँखों से आँसू भरने लगे । वह रोने लगा | दिन निकला। वह - 
सोच रहा था कि मैंने पूर्वजन्म में धर्म नहों | किया और पापकर्म 
किये । इसी कारण मुझे यह फल भोगने पड़ रहे हैं। वह उसी 
गाँव में विराजमान मुनिराज के पास आया । उसने प्रतिज्ञा कर 
ली कि जब तक गांव में मुनिराज विराजमान रहेंगे तब तक उनके 
देशेन किये बिना अन्न-पा।नी ग्रहण नहीं करूगा । 


कर्म अन्तराय जो टुठे, तो करना पर उपकार | 


बह वरिक प्रातःकाल ईश्वर का भजन कर के मुनिराज के 
दर्शन करने जाता श्रौर फिर बाजार में जाता | संसार में पुण्य 
और प)प का भी उतार-चढ़ाव होता रहता है । जब उसके पाप 
का उत्तार आया और उसने दर्शन करके ही श्रन्न-पानी ग्रहरणा 
क्ररने और व्यापार आदि करने का नियम ले लिया तो उसे व्या- 
पार में भी मुनाफा होने लगा । धीरे-धो रे वह हजारपति और फिर 
लखपति हो गया । उसने अपनी पत्नी को भी सोने से लाद दिया । 
जो पड़ौसिने पहले उसकी ओर आंख उठा कर भी नहीं देखती थीं 
भर सामना हो जाने पर नजर चुरा कर या कंतरा कर निकल 
जाती थीं, वही श्रब उसके पास आने लगीं और सेठानी सा, 
कहकर चापलूसी करने लगीं । राजा ने उस वरण्िक को नगर सेठ 
की पदवी दी । 


नगर-सेठ का पद देकर, किया राजा ने सत्कार ॥ 


अब उस वणिक्‌ ने देश, जाति और समाज के हित के 
लिये लाखों रुपये खरचने शुरू किये । सारी रंगत ही बदल गंई | 
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पाटन में जाकर वसने वालों को सब तरह की सुविधाएं दी 
जाएगी । उनसे किसी प्रकार का कर नहीं लिया जायगा । 


* राजा भमविष्यदत्त की यह घोषणा सुनकर बहुत से लोग 
वहां जा बसे और व्यापार आदि करने लगे । धीरे-धीरे वह 
नगर फिर पहले की तरह आाबाद हो गया । भविष्यदत्त की यह 
आकांक्षा भी पूरी हो गई । 


भविष्यदत्त राजा के कर्त्तव्यों और उत्तरदायित्वों कौ भलीं 
भांति समभता था ।॥ प्रजा को किसी भी प्रकार का कष्ट न हो, 
सबल निबंल को पीडा न पहुँचा सके, कोई किसी के अधिकारों 
का अपहरण न कर सके, धनी निर्धनों को न चूस सके, प्रजा में 
ग्रनीति और शअ्रन्याय न फेल जाय, देश में दुराचार को उत्तेजना 
न मिले, सब लोग अपने-अपने कर्त्तव्य का प्रमारणिकता के साथ 
पालन करें, राज्य के अधिकारियों को किसी प्रकार की अनीति 
करने का अवसर न मिले, रिश्वतखोरी की श्रादत न हो, इत्यादि 
बातों की वह बहुत सावधानी रखता था। दूसरे राजाओं की 
तरह वह भोग-विलास में इबने वाला नहीं था । उसने श्रपने 
आप को प्रजा का सेवक और देश का रक्षक बनाया । वह महलों 
में पडा पडा मौजन उडाता वरन्‌ प्रजा के सम्पर्क में बना रहता 
थ्रा । कोई भी दुखिया उसके पास पहुँच सकता था और अपने 
दुख-दर्द की बात निःसंकोच भाव से सुना सकता था । 


एक दिन भविष्यदत्त अपनी राजसभा में बैठे हुए थे कि 
उसी समय वहाँ के उद्यानपाल ने. श्राकर्‌ निवेदन किया-'पृथ्वीनाथ .! 
बधाई है । 
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भविष्यदत्त--किस बात की बधाई देने आये हो भाई 
उद्यानपाल--विमलवुद्धि महाराज वाग में पधारे हैं । 


उद्यानपाल के मुख से यह हर्ष समाचार सुन कर भविष्यदत्त 
श्रत्यन्त प्रसन्न हुए। उन्होंने उद्यानपाल को आभूषण आदि देकर 
सन्तुष्ट किया । उपस्ती समय सिंहासन से नीचे उतर कर, उस ओर 


मुह करके तीन बार वन्दना की और फिर सिहासन पर विराज- 
मान हो गये । 


दूसरे दिन प्रात काल खूब सज-घज कर राजा भविष्यदत्त 
हाथी पर सवार होकर अवधिज्ञान धारी मुन्तिराज विमलवबुद्धि के 
दर्शनार्थ गये । तिलक सुन्दरी और चुमति भी साथ गईं। नगर 
सेठ धनसार, माता कमलश्री आदि भी साथ गई। मुनिराज की 
सेवा में पहुंच कर सब ने यथोचित विधि के अनुसार वन्दय- 
नमस्कार क्रिया और सव हाथ-जोड़ कर मुनिराज के समक्ष बैठ गये ।' 


मुनिराज ग्र॒त्यन्त शान्‍्त, दान्त, त्यागी, वैर।गी, ज्ञानवानू 
ग्रोर संपमवान्‌ थे। उनके अन्त:करणा की निमेलता चेहरे पर 
प्रतिविम्वित हो रही थी। मुनिराज ने गम्भीर भाव से उपदेश देना 
धारम्भ किया | कहा-- 


भव्य जीवों ! इस संसार में अगर कोई सारभूत पदार्थ 
है तो वह धर्म ही है। धमें के सिवाय और सब पदार्थ असार हैं। 
जिवेकशील पुरुषों का कर्तव्य है कि वे सारभुत और निस्सार 
पदार्थों को पहचान कर सारभूत पदार्थ को स्वीकार करें और 
निस्चार पदार्थों को प्राप्ति के लिए किये जाने वाले उद्योग से विरत 
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हों। आात्मिक सुख ही सुच्चा सुख है और विपयजन्य सूख, सुखा- 
भास है, दुःख का कारण है | श्रतएव आत्मिक सुख हो सारभूत 
है । उसी को प्राप्त करने का प्रबल उद्योग करने में मानव-जीवन 
की सार्थकता है । 


सूक्ष्म से सुक्ष्म जंतु से लगाकर समस्त प्राणी एक मात्र 
सुख की ही श्रभिलाषा करते हैं । श्रमिलाषा ही नहीं करते, वल्कि 
उसी के लिए सदा चेष्टाएं' करते रहते हैं। मगर देखा जाता है कि 
अधिकांश को अन्त में भग्त मनोरथ होकर निराशा का ही सामना 
करना पड़ता हैं । उन्हें जब सुख के बदले दुःख भोगना पड़ता हैं 
तो वे विकल हो जाते हैं, छटपटाने लगते हैं और पश्चात्ताप करते 
हैं। इसका कारण क्‍या है ? 


. .सुद्ष के बदले दुःख की प्राप्ति होने के प्रधान .कारण दो 
हैं। प्रथम यह कि साधारण लोग सुख के स्वरूप को सम्यक्‌ रूप: 
से समभ॒ते ही नहीं है। दूसरे सुख प्राप्त करने के लिए विपरीत 
प्रयास करते हैं - पूर्व की ओर जाने के उद्दष्य से पश्चिम की ओर 
कदम बढ़ाते हैं । कितने ही लोग धन-सम्पत्ति की प्राप्ति में सुख 
समझते हैं, कोई-कोई कुट्म्ब-परिवार के संयोग में सुख समभते 
हैं, कोई राजवाल आदि वैभव में सुख की कल्पना करते हैं । इस 
प्रकार जिसने जिस वस्तु में सुख मान लिया है, वह उसी के 
संयोग के लिए दिन-रात व्यग्र बना रहता है । मगर संसार का 
अनुभव बतलाता है कि यह सब अम पूर्ण धारणाएँ' है। किसी 
भी परदार्थ से, बाह्य वस्तु से सुख की प्राप्ति नहीं होती । यही 
नहीं, परदार्थ दुःख के ही कारण बनते हैं। ज्यों-ज्यों परपदार्थों 
- कास योग साधा जाता है, त्यों-त्यों दुःख की मात्रा बढ़ती ही 
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घी जाती है । यही कारण है कि जिन ज्ञानवान्‌ पुरुषों को सुख 
. का वास्तविक स्वरूप प्रतीत हो गया है,-वे परपदार्थो' के संयोग से 
बचने का हो प्रयास' करते हैं ॥ श्राज तक जो महानुभाव दुःखों 
से बच सके हैं श्ौर असली सुख को प्राप्त कर सके हैं, उच्त सव ने 
एक ही मार्ग श्रपनाया है और वहु यही कि वे पर में 'स्वः बुद्धि 
का परित्याग करके झात्मनिष्ठ बने हैं । जगत्‌ के पदार्थो' से जब 
ग्रात्मीयता की भावना हट. जाती है तो चित्त में लघुता का भाव 
उत्पन्न होता है भर जितनी-जिंतनी लघुंताी बढ़ती जाती -है उतनी 
ही उतनी निराकुलता वढती जाती है ॥ ज्यों-ज्यों निराकुलता 
बढ़ती जाती है त्यों-त्यों सुख की वद्धि होती है। इस प्रकार आत्मा 
जब परिपूर्ण रूप से वीतराग वन जात है श्रर्थात्‌ विश्व के किसी 
भी पदार्थ पर उसका ममत्व शेप नहीं रह जाता, तभी उसको 
परिपूर्ण घुख की-अनन्त अक्षय अव्यावाध सुख की-उपलब्धि 
होता हू 


इस विवेचना से स्पष्ट है कि सुख का मार्ग सांसारिक 
पदार्थों को ग्रहर्त करना कहीं, बल्कि त्यागना है । 


मुनिराज ने फिर कहा--भव्य जीवों ! जीवन क्षणभंगुर है 
धौर यौवन विद्युत को चमक के समान है। अतएवं मनुप्य- 
जीवन प्राफर निश्चिन्त नहों हो जाना चाहिए। इस जीवन को 
सफल 0वं सार्थक बनाने के लिए अप्रमत भाव से धर्म को-आारा- 
पना फरनो चाहिए । यह तो बिजजुल स्पष्ठ है कि जोवन के जो 
मुव्ययान क्षण व्यतीत होते जा रहे हैं, पे फिर कभी लौट कर 
नहों था सकते । यह भी स्पष्ट है कि नर--पर्याय पुन:-दुनः प्राप्त 
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नहीं होती । अतएव जिसे पूर्वोपाजित पुण्य के प्रकर्ष से यह परम 
प्रकृष्ट पर्याय प्राप्त हुई है, उसे क्षण भर भी प्रमाद नहीं करना _ 
चाहिए और धर्म की आराधना करके ग्रात्मा का कल्याण कर 
लेना चाहिए । ह: 5. 


मुनिराज विमलबुद्धि का इस प्रकार्र का संदुपदेंश सुन कर 
भविष्यदत्त बहुत प्रभावित हुआ ॥+॥ उपदेश जब समाप्त हो चुका 
तो भविष्यदत्त खड़ा हुआ और हाथ जोड़ कर निवेदन करने 
लगा-मुनिनाथ ! आप अवधि ज्ञात्ती हैं। कंपा करके मेरा संशय 
निवारण कीजिए । मुनिवर ! कृपया बतलाइए कि पूर्व में मैंने 
कौन--सा पुण्य उपा्जन किया था ? क्‍या करणी की थी ? और 
मैनागिरि पर किस कर्म के उदय से मुझे भटकना पड़ा? किस 
कारण मुभे उस दुःख की प्राप्ति हुई ? 


राजा भविष्यदत्त के प्रश्न सुन कर मुनिराज बोले-राजन ! 
पहले तुम्हारा जन्म जहाँ हुआ था और तुमने जो करणी की थी, 
वह सब संक्षेप में में कहता हूँ । यह कथन कुतूृहल की उपश्ञान्ति 
के लिए नहीं, वरन्‌ शिक्षा ग्रहण करने के लिए है । श्रतएवं ध्यान- 
पुर्वेक श्रवण करो । 
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स्तुति--- 


ज्ञानें यथा त्वयि विभाति कृत्तावकाशे, 

नेव॑ तथा हरिहरादिषु चायकेपु । 
तेज: स्फुरन्मणिपु याति यथा महत्त्वं, 

नेवं तु काचशकले किरणाकुले४पि ॥ 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी फी स्तुति करते हुए प्राचाये 
उेहाराज फर्माते हैं कि-हे सर्वज्ञ, सवंदर्शी, प्रनन्त शक्तिमान्‌, 
पुरुषोत्तम, फापभदेय भगवन्‌ ! झापकी कहाँ तक स्खुति की 
आय ? है प्रधो ! ग्ापके कहां तक गुर याये जाए ? 


प्रभो । जिस प्रदार पाप में ज्ञान वुशोभित होता है, देसा 
एरिएर प्ादि किसी को शभन्य में नहीं होता । प्वगर सब सें 
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एक-सा ज्ञान होता तो संसार में जो मतभेद दिखाई देता है, वह 
क्यों होता ? मतभेद का कारण समभ का फेर ही है । सब का 
ज्ञान एक सरीखा हो तो समझ में फेर नहीं हो सकता । दुनियां 
में कई प्रकार के देवों की कल्पना की जाती है किन्तु जैसे मणिियों 
का तेज असाधारण होता है, उसी प्रकार वीतराग भगवान्‌ का 
ज्ञान. भी असाधारण है !-कांच के टुकड़े में, चाहे उस पर सूर्य की 
किरणों ही क्‍यों न पड़ रही हों, वह चमक नहीं होती जो मणि में 
होती है । इसी प्रकार राग-द्व ष से मलीन देवताओं में निर्मेल और 
परिपूर्ण ज्ञान नहीं हो सकता । 


भगवन्‌ ! आपने पूर्ण ज्ञान प्राप्त करके धर्म का जो मार्ग 
प्रकट किया है वही मार्ग आत्मकल्याण के लिए परम उपयोगी 
है | वैसा मार्ग किसी ग्रन्य के द्वारा प्रकाशित नहीं हुआ । ऐसे 
परिपूर्ण ज्ञानी: भगवान्‌ ऋषभदेव हैं | उन्हीं को हमारा बार-बार 
नमस्कार है। . | 


भाइयों !..ससार-में अ्रनेक - मत प्रचलित हैं। उन सब मतों 

की मान्यताएं एक दूसरे से विरुद्ध हैं।कोई कुछ कहता है तो 
कोई कुछ कहता है। और फ़िर एक-एक- मत के अचन्‍्तर्गत भी 
अनेक पूंथ या सम्प्रदाय होते हैं । वे भी परस्पर विरोधी विचार 
प्रकट करते हैं । आत्मकल्यारा के इच्छुक पुरुष के सामने कदाचित्‌ 
विकट समस्या उपस्थित हो जाती- है: कि किस पथ पर चला जाय ? 
किस की बात सत्य मानी जाय ? किस मार्ग पर चलने से वास्तव 
में आत्मा का हित होगा ? इस प्रकार की समस्या जब उपस्थित 
होती है और दिमाग जब उसे सुलभाने में समर्थ नहीं -हो प्राता 
कभी-कभी बड़ी बेचेनी होती है । कोई-कोई लोग तो ऐसे अव- 
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ता कक कट हक यक न अमन 
सर पर चिढ़-स जाते हैं। साधारण लोगों के समक्ष ही ऐसी समस्या 
ग्राती हो सो बात नहीं है । बड़े-बड़े विचारक भी केमी-कर्मी उल- 
भन में पड़ जाते हैं ! ऐसे ही लोगों में से किसी ने कहा है 
तकोडप्रतिप्ठ: श्रवयो विभिन्ना 
नेको मुनिर्यस्य वच: प्रमाणम्‌ ॥ 
धर्मस्ष तत्त्व॑ निहित गुहायाम ' | 
महाजनो येन गतः से पन्याः ॥| 
गर्थात्‌ - तर्क कोई ल्थिर वस्तु नहीं है । उससे कभी एक 
बात सिद्ध हो जाती है तो कभी उसके विरुद्ध दूसरों ही वात सिद्ध 
हो जाती है। तर्क १ रने वाला यदि कुशाग्र-बुद्धि होता है तो वह 
किसी भी पक्ष को ग्रहण करके,श्पने अनुकूल युक्तियां खोज निका- 
लता है और श्रपने पक्ष को सही सिद्ध कर देता है। मगर जब 
उससे ग्रधिक बुद्धिशाली कोई दूसरा विद्वान्‌ उस पक्ष पर विचाय 
फरता हैं तो वृह उसे खण्डित कर देता है ।.संसार में ऐसा ही चल 
रहा है । अतरव तक पर भरोसा करके किसी मार्ग को अपना 
जैना खतरनाक है । 


तक का त्याग करके अगर कोई शास्त्र की ओर दृष्टि 
दौड़ाता है तब भी उलभन सुलभती नहीं है और ज्यों की त्यों वनी 
रहती है । कारण यह है कि संसार में शाशत्र भी शिन्न-भिन्न हैं । 
व सद आत्मकल्याण के गलग-अलग मार्ग वतलाते हैं और एक 
दूसरे की बातों का विरोध करते हैं। ऐसी स्थिति में यह निश्चय 
हीं फिया जा सकता कि किस शास्त्र को बात मानी जाय और 
फिसकी ने मानी जाय ? 
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.. आगम को भी जाने दें और मुनि-महात्माओं की शरण 
लें तब भी समस्या हल नहीं होती । संसार में बहुत - से मुनि-- 
महात्मा कहलाने वाले हैं, जो नाना प्रकार के आचार-विचार का 
पोषण एवं समर्थन करते हैं । उनमें से किसके द्वारा श्रतिपादित॑ 
मार्ग पर चलना चाहिए और किसके बतलाये मार्ग से बचना 
चाहिए, किसक़ी बात प्रामाणिक माननी चाहिए और किसकी 
नहीं, यह निश्चय करता कठिन हो जाता है । - 


इस प्रकार उलभन में. पड़ा हुआ व्यक्ति अन्त में कुकला- 
कर कहता .है-धर्म का मर्म गुफा में अंधकार में छिपा हुआ 
है, उसे कैसे समझा जाय ? किस प्रकार पहचाना जाय ? ऐसी 
स्थिति में वस एक ही मार्ग है और वह यही कि जिस मार्ग पर 
महाजनों -ते गमन किया है--महाजन जिस पंथ पर आत्म- 
कल्याण के, लिए चले हैं, उसी मार्ग पर हमें चलना चाहिए । उसी' 
पर चलने से आत्मा का हित होगा । 


कहने को तो यहं कह दिया और महाजनों के मार्ग पर 
चलने का निश्चय कर लिया, परन्तु इससे भी क्या समस्या हल 
ते गई ? नहीं प्रश्न सामने आ खड़ा हुआ कि 'महाराज' किसे 
समझा जाय ? जगत्‌ में महान्‌ सममभे जाने वाले पुरुष को महा- 
जन समझें अथवा बहुत लोगों को महाजन समभें ? इस प्रश्त पर 
बड़े-बड़े विद्वानों में. मतभेद रहा है और कहना चाहिए कि आज 
तक इसका अन्तिम .रूप से समाधान नहीं हुआ । 


हमारे विचांरों का प्रवाह जब तर्कानुगामी होकर बहता 
है, तब इस प्रकार की उलभने और अनिश्वित स्थितियाँ उत्पन्न हो 
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जाती हैं । वास्तविक बात यह है कि मनुष्य जब एकान्त तर्क की 
तरफ भफ जाता है तो उसे खण्डन हो खण्डन मिलता है। तर्क 
फेंची के समान है, जिसका काम काटना हो काटना, दुकड़ें-टुकड़े 
ही करना है ) केची तोड़ सकती है, जोड़ नहीं सकती । तके किसी 
मान्यता का सण्डदन कर सकता है, मण्डन नहीं कर सकता । 
जोड़ना, मण्डन करता, निश्चय करना श्रद्धा का काम है। जीवन 
के श्रेयम्त के लिए तक ओर श्रद्धा-दोनों का यथोचित रूप से 
उपयोग करने की ग्रावश्यकता होती है । जिसके हृदय में तके- 
पुक्त श्रद्धा और श्रद्धायुक्त तर्क होता है, उसे कल्याण का मार्ग 
भिलने में कठिनाई नहीं होती । 


थोड़ी देर के लिए धर्म की वात जाने दीजिए और सिर्फ 
लोक व्यवहार की ही वात को लीजिए | आप अपने जीवन 
व्यवहार का ग्रगर भजी-भाँति, गहराई के साथ अध्ययन करेंगे 
तो साफ मालूम होने लगेगा कि तक और श्रद्धा दोनों के यथा- 
योग्य संबंध से हो लोक व्यवहार निभ रहा है। जब लोक 
स्यमहार के सम्बन्ध में हम दोनों का सम्बन्ध करके चलते हैं तो धर्म 
व्यवहार में भी क्यों ने उनका सम्बन्ध करें ? क्यों उकानन को 
पकड़ कर बैठे ? 


वीतराग भगवान्‌ ने जिस तत्व का उपदेश दिया है, बह 
तर्व घोर भ्ठा दोनों इृष्टियों से ही संगत झोर समीसोन सिद्ध 
होता है। उदाहरणगार्य - चगयान्‌ ने फर्माया है-एंगे झ्ाथा ।' 
भगपान्‌ ने घने ज्ञान के प्रकाश में देवा कि संग्र्नय से तो 
भात्मा एक है मौरयों परात्माएं धनस्त हैं । मनष्य जैसे सर्वाधिक 
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विकास प्राप्र ध्राणी से लेकर कीड़े-मकोड़े और सूक्ष्म से सूक्ष्म 
जन्तु की आ्रॉत्मा की तरफ ध्यान दिया जाय और गहराई से 
परीक्षण किया जाये तो साफ दिखाई देगा कि सब आंत्माश्रों में 
बहुत-सी ऐसी समान बांतें हैं, जिनके आधार पर निः:संकोच एवं 
निस्‍्सन्देह कंहा जा सकता है कि प्रत्येक आत्मा सजातीय है-एक 
ही वर्ग की हैं। कहां है:-- 


आहारनिद्राभयमैथुन॑ च, 
- सामान्यमेतत्पशुभिनराणाम ॥ 


श्र्थात्‌ चाहे पशु हो, चाहे मनुष्य हो, सब को आहार की 
आवश्यकता होंती है, संभी नींद लेते हैं, संब' भये के “कारण 
उपस्थित होने पर भयभीत होते हैं और सभी में कांमवासनां 
विद्यमान होती है। मा 


इस कथन से यही 'निष्कर्ष निकलता है कि सब श्ात्माएँं 
एक जातीय हैं ओर यही बात शाख््रीय शब्दों में यों कही गई है 
कि संग्रह नय की अपेक्षा आत्मा एक है । 


अब अगर दूसरे दृष्टिकोश से देखते हैं तो ज्ञात होता हैं 
कि प्रत्येक शरीर में स्थित आ्रात्मा अलग-अलग है । जंब सभी 
ग्रात्माश्रों के. सुख-दु:ख अलग-अलग हैं, संव अपने-अपने कंमों 
के अनुसार विभिन्न प्रकार के फल का उपभोग करती हैं तो यह 
मानता ही पड़ेगा कि उत्त सव का अस्तित्व श्रलग-अलग है । 
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ग्रायम में प्रात्मा के दो भेद किये गये हैं -आत्मा और 
प्रमात्मा | प्रार्मा के साथ कर्मों का संयोग है ओर परमात्मा 
समरत कर्मों से झलग हो चुका है. आत्मा दथ्वब्द के साथ परम 
विशेयर्म लगे गया तो परम+ प्रात्मा अर्थात्‌ परमात्मा' वन 
गया । महू परम विधपणा ग्रात्मा की परिपूर्ण विशुद्ध अवस्था का 
धोतक है । परमात्मा बीतराग है, स्वज्ञ है, जब कि गओआात्मा 
विकारों से युक्त है और ग्रल्यज्ञ है। ग्रात्मा को यह भी खबर 
नहीं है कि पीठ के पीद्ध क्या हो रहा है ? उसमे इसना ग्रम्भोर 
प्रतान भरा ट्आ है | मगर परमात्मा में अ्र्ञान नहीं है । उसके 
शान की सीमा नहों है । काल और क्षेत्र की सीमाओं को लांघ 
कर परमात्मा का ज्ञान धसीम और अनन्त वन गया है । 


जिस ग्रात्मा ने परमात्मपद प्राप्त कर लिया है, वह पहले 
साधारण भारत्मा हे रूप में था । उसने साथना के पथ पर चल 
फूर समझा विकारों को दूर किया शोर परमात्मा का पद पाया 
है । ध्सी ध्कार प्रत्येक प्रत्मा के लिए बह मार्म युला हुम्ना है! 
तभी धात्मा परमात्मपद की प्राम्रिकरने का इच्छुक हो वहू 
उस साधना की धपना॥#र परमात्मा बेन सकता है । परमात्मा 
बनने के जिए वो साधना करनो परदतों है, उसमें दो बातों का 
मुष्य >ुप से समावन्त होता है । शाख में झहा है; +- 


4 


दीटि डास्यहि प्रणगारे सम्पत्ते श्रणाइयें अशवदर्गं 
दाएमड वाउरलससार इतार बीटबरज्जा। ने जहां-विज्जात 
भय, परणात चई | 


बज ।87। दर न कर 
( दाशानसुत्र, २, ६ ) 


ध्प 
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आशय यह है कि सम्यगज्ञान और  चारित्र' से. सम्पन्न 
साधु अनादि-कालीन संसार रूपी अटवी-को लांघ जाता है।'  * 


हे आत्मन्‌ ! अगर तुके परमात्मदद की साधना के. पथ 

पर चलना है तो तू सब से पहले दुनिया की खटपट को त्याग दे । 
दुनिया की खटपट में पड़ा रहेगा तो तेरा पार उतरना बहुत कठिन 
है । कहा जा सकता है कि माँ, बाप, स्त्री, हवेली, बांग-बगीचा, 
सोना, हीरा आदि-आदि दुर्लभ श्र प्रिय पदार्थों का परित्याग 
कंसे कर दिया जाय ? पर भाई, एक .दिन तो इनका त्याग करना 
ही पड़ेगा । इनके लिए सारा जीवन व्यतीत करने के पश्चात्‌-- 
सारी जिन्दगी इनके फेर में पड़ कर नष्ट कर देने के बाद इनका 
7गतो होगा ही, फिर जीते जी, स्वेच्छा से त्याग क्यों नहीं 
कर देता ?. लाचार होकर, अनिच्छा से जो त्याग करना पड़ेगा, 
वही त्याग अगर स्वेच्छापूर्वक किया- जाय तो कल्याण होने में 


विलम्ब न लगे । 


आत्मा, परमात्मा तो बनता है, मगर यकायक नहीं बन 
सकता-। परमात्मा बनने से पहले उसे महात्मा बनना पड़ता है । 
महात्मा बनने के लिए स्त्री, पुत्र, धव-सम्पदा आदि का त्याग 
करना पड़ता है । जो सांसारिक पदार्थों में श्रासक्त है, दुनिया के 
वैभव को छोड़ने में अ्रसमर्थ हैँ श्लौर कहते हैं कि-अ्रजी, क्या 
करें, इतना त्याग तो हम से नहीं हो सकता, वे न.तो महात्मा बन 
सकते हैं और न परमात्मा बन सकते हैं । 


भाइयों ! संसार से निस्तार पाना इतना सरल नहीं: है 7 
यह संसार अनादि है | अनादि काल से आत्मा नाना गतियों और 
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धोमियों में भटक रही है । यह महान झटवी के समान हूँ । इस 
तंसार-पधटवी में माना प्रकार की भाड़ियां है, जिनमें मोही जीवों 
की गाडियां ध्रटम जाती है। जल भे रास्ते के किनारे जो झाड़ियाँ 
घड़ी रटसी 2, थे पथिक की उलका लेती हैं। जो अत्यन्त साव- 
धान ट्रोकर चलता दे बह तो प्रागे बढ़ जाता है, परन्तु जरान्सी 
भी प्रधावधानों करने वाला इनमें उनके रहता है । इसी प्रकार 
ममार में प्यवह्ार करत समय बहुत सावधानी की ब्रावश्यकता 
है यही पष, सामने, साथा, लोन, मोह, मसला आदि की अनेका- 
मेक जटिल भाड़ियां मोजूद हूँ । जो सावधानी से चुफा, समझ लो 
कि बढ उलके गया € ग्रात्म-कत्याण के पिंथिक को इनसे बचने 
पे लिए संदेव सावधान रहने को श्रावश्यकता होती है । 


संधार पी प्रटवी की ऋड़ियों भें बिना उलके नियाल 
जान के लिए दी बातों की श्रायश्यक्तता हू। प्रथम तो सही रास्ते 
की समजव के जिए सम्यस्ताज या सच्ची विधा बाहिए भौर कि 
उप रास्त पर चलने के लिए पुरुपाय करना चाहिए। उसी पुरे 
पराघ की भीरितद इद्दत दे। से परद्मयर पिद्या और चारित दोनों 
हयी सावण्यदेला है । छीन पोर यारिप में भ छिसी नी एक फ्े 

इ्भं दाम ना किया जा सझता धौर ने संसार- 
बीजार बे पर किया था सकला दे । 


₹ कही बया कि 'मदाजनों बेव मय से पन्‍्या: ग्र्पाति 
कंघाण व भागने पी है जिस बर 'मद्ानन चले हैं । जन 
साधारत बारमा व हडाता है. घोर उसझ नाथ 'महावू' विशेष्म्म 
कया देंगे ते धर्म विद पधारतखय शग्पी  मनप्यों स उच्च 


|] रु तब उथ्थ 
नेठुष्य । सरुष्पे ने मेहता या उच्चतो दिस डर प्राप्ती है ? कई 
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लोग बनवान्‌ को बड़ा आदमी समभते हैं । जो जितना ज्यादा 
धनवान है, दुनिया में वह उतना ही बडा आदमी गिना जाता 
है । कई लोग सरकारी अधिकारी को बडा आदमी समभते हैं। 
कोई-कोरई अधिक प्रतिप्ठापात्र पुछप को महाजन या बड़ा आदमी 
समभते हूँ । इस प्रकार बड़े आ्रादमी के विपय में भी अनेक प्रकार 
के विचार प्रचलित हैं । हो सकता है कि धन के इच्छुक के लिए 
नवान्‌ ही बड़ा आदमी हो, जिस नौकरी की अखिलापा है उसका 
टप्टि मे सस्कारी गअधिफा री बड़ा ग्रादमी जचे, इसी प्रक।र किसी 
दूसरे इष्टिकोगा से क्रिसी को कोई और बडा झ्रादमी मालूम पढ़े, 
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परमात्मा बनने वा पथ ] [६१ 
(कल का कक अह कि हि लक अकीलिम कल मिल ज की नम तसतअलम ललक हक कम 
॥६ किसी गांव में जाकर पूछता है कि इस गांव में 
किसकी बरली है ! उत्तर मिलता है-लोगों की दस्ती । शोर यदि 
उस गांव में पच्चीस प्रयास व्यापारियों के घर हां तो कहा जाता 
४ कि मदाजनों की बस्ती दे । श्र जरा विचार करो कि वे तो 
लोग! कहलाते है ओर तग्हारे कौन-से सींग या पूछ है कि 
महाजन कह थाजे हो / इसरो के लड़क छारा-लारा कहुलात द्ू 
धोर गापये को बर साइुब व्यों, कहलाते हें ? जो मन्दिर में बेढे 
| ठाहुरजी कहलात हू बोर राजपूत ठाकुर साहव कहलाते हूँ । 
यह साटुब कटा से था गया ? की विचार करते हो कि सवाज 
में ग्रापका थी मान मर्यादा क्र अतिप्टा मिली है, उसका क्‍या 
पृतरख है. ? एस भान-मर्योेदा का सल्य कि रूप में आपने 
पवेवया है ! जिन थागो ने प्रापकों बडपन दिया है, उनके प्रति 
धापकीा कैसा व्यवद्ार है ? कभी उनके दुःस सुख गो विचार भी 
ते ही ? उनके फप्टी की निवारण करने का नी पयत्न ररते हो ? 
जिनकी परदोजत भाषका महाजन की प्रतिठा प्राप्त हुई है, कभी 
इनक दति समेदना धोर मटालुनति की भावना आपके हृदय 
वे उप होती है  शत्ता नो नही है क्िनिफ्र उन्हे लूडने का ही 
सिवार करते ही याद रखना चाहिए कि घगर चपनी प्रतिष्द 
पते समधिते भय ते पचुदधा ता प्रात हुई ब्रविष्दा दिक्लाऊ नहों 
४) 4 
टोतुर |: सोप 'पिटर घोर ज्यावारियों के जिए महाजन 
है है है उ्ननत रनों भे जो सोने ग्ट्ते ग् हप- 
२ इनेयी रखा की जा - 


झ्मऊे है  झ्ोद 
5:40 2 उ७ ३०२३ हउ पूरे 
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समझो । आप मेवा-मिष्टान्न खाश्नो तो उन्हें रूखी रोटी का भी 
अभाव न होने दो । भाइयों ! जिनकी बदौलत ग्रापः बड़े कहलाते 
हो और जिनके कारण आपको वैभव मिला है, उन्हें अपने पुत्र 
के समान समभो । ऐसा करोगे तो आपका बडप्पन सार्थक होगा 
झौर स्थायी भी होगा और अगर आपने उन्हें स्वार्थ साधन का 
हथियार ही बनाये रक्खा तो निश्चित समझ लेना कि वह हथियार 
आपके विरुद्ध ही प्रयोग में आएगा। आज विश्व में क्रान्ति की 
जो लहर उठी है, वह साधारण नहीं है। उसका सामना करने के 
'लिए सामूहिक रूप से अपने तौर-तरीके बदलने की आ्रावश्यकता 
है । कहा हैः- 
. जैन धर्म -यतना में-कहयो श्रीजिनवर, 
जैन बित्ता फैन हिसा धर्म न होय रे ।. 
जैन में जनम लियो महाजन नाम दियो, 
| खोटा-लोटा काम कियो गयो कुल खोय रे ॥ 
जयणा कीधी सुसलिया को जयणा कोघी परेवा की 
जयणा कीधी धर्मरुचि नमि जिन जोय रे | 
रिख लालचंद कहे जयणा करे धन्य सो हु, 
जयणा बिना जग सहु रितो गयो खोय रे ॥ 
भगवान्‌ ने फर्माया है क्रि यतनापूर्वक उठने, बैठने, चलने, 
खाने-पीने, सोने आदि में ही धर्म की रक्षा है। वोलना ऐसा कि 
जिससे किसी को कष्ट न हो, किसी के मर्म पर झ्राघात न हो । 
नि-पीने में भक्ष्य-अ्भक्ष्य का विवेक रक्खे । चलने में योग्य- 


परमात्मा इतने का प्र] [६३ 
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भ्रयोग्य दा खाल बना रहे । उठने-वेठने और सोने में भो बतना- 
सावधानी बरतनी साटिए । यहाँ तक कि सड़ रहने में भी सभ्यता 
धोर सतना कय बराबर ध्यान रसना चाहिए। बढ़ा आदमी वही 
अंदुवाता है जो फ्रयक किया सब सोच-समझ कर करता है, इस 
तरह कि इज्जत भें किसी प्रकार फ से ग्राब । हर किसी के घर 
थे वाना, प्रसमय में किसी थे यहां ने जाना। अवसर का विचार 
कर था, जिससे घर के स्वामी की प्रप्रीतिन ही और शंका भी 
फैपल ने ही । तू चाह नोति पर दे झीर तेरे मन में तनिक भी 
पवन नट् है, किर थी बाद इसरे की शंका करने का ग्रवसर 
(वाह ली समेत वे कि परी इम्बत मे कर थ्रोा गया । सम्य 
पुरप की संदेव रस छाल का विधार रखता बाहिए किकया करने 
यह घोर बचा सदी करने बोग्य है ? इसे सब बालों का विवेक 
विधा वेन्‍्तान सन्‍्उसपन्त टरोता है । विद्यावात्‌ पुरेष विचारणील 
वी 4 व |. है - 


बार छापूवा, जग में तोत हंसायथ ॥ 
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कारण यही तो है कि उसने मर्यादा का उल्लंघन किया । अतएव 
प्रत्येक कार्य करने से पहले गम्भीर सोच-विचार करने को 
आवश्यकता है । 


बहिन, माता, पिता, भाई, पड़ौसी, गांव वाले, पंच आदि. 
कोई भी क्‍यों न हो, सब के साथ व्यवहार करते समय योग्य- 
ग्रयोग्ग की बात न भूलो। किसके साथ कैसा व्यवहार करना 
योग्य है, यह बात जो सदा ध्यान में रखता है श्र इसी के अनु- 
सार व्यवहार करता है, वही प्रतिष्ठित व्यक्ति गिना जाता है। 


कई लोग सोचते हैं - हमें क्या परवाह है? हमें क्‍या गर्ज॑ 
है? परन्तु भाई, परवाह और गज तो उसे रहती है जो अ्रपनी 
इज्जत रखना चाहता हो । जिसे अपनी प्रतिष्ठा को परवाह नहीं 
है, इज्जत का खयाल नहीं है, वह चाहे जो कर सकता है, चाहे 
जो कह सकता है और चाहे जो सोच सकता है | मगर ऐसे लोगों 
की दुनिया में कोई गिनती नहीं होती । वह जीवित रहें तो क्या 
और मर जायेँ तो कया ? गाँव में कुत्ता मर जाता है तो कौन 
उसकी तरफ ध्यान देता है ? और यदि कुत्ता जिन्दा रहता है तो 
भी कौन उसकी परवाह करता है ? इसी प्रकार बेइज्जती के साथ 
जीवित रहने और मरने वले की भी कोई परवाह नहीं करता । 
इस प्रकार जो कहता है कि हमें किसी की परवाह नहीं है, वास्तव 
में उसकी भी कोई परवाह नहीं करता । 


:  सेठानी के हाथों पर रहने वाले गोखरू को देखो। वे कंसे 
बने हैं ? सोने ने पहले वहुत हथौड़े खाये । उसे फिर मूस में तपना 
पडा । तब कहीं वे बाई के हाथों में श्राकर रहे । तो बड़ा बनने के 


कं - 


परमात्मा बनने का पथ । [६५ 
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लिए बड़े द:ख बुगतने पड़ते हैं ।इसी प्रकार मनुष्यों में जो बड़ा 
), वह अपनी ऊँची करणी के कारण ही बड़ा है। हो सकता है 
कि को ई बडा बने ऋरद ऊंची करगयो ने क्र श्रीर अपने बड़प्पन 
को लजाब, किसतु श्रागे उसे अपनी करतूतों का फल 'भोगनता 
पटगा । फिर थी इस कूपने में कोई श्रन्तर नहीं आता कि उसका 
मीजूदा यदपन किसी पूदकालीन ऊँची क्रिया का हो फल है । 


सतत संदाबार के फल-स्परुप ही मनुप्य में बड़प्पन आता है। 


पाजारसे मंवी, वालक, वधुश्रा आदि नाजी सरीद कु 
धर वे जाते हो । जया उसमे यों ही था जाते हो ? नहीं । उसका 
सस्कार करना पड़ता है भौर सस्झार करने के पश्चात्‌ ही वह खाने 
पोष्य बचता है । उसमे मसाला लगाना पढ़ता हैं । इसी प्रकार 
फष्चका मतुप्य जन्म से साधारग्य मनुष्य के रूप में हो उतल्न्त होता 
2, पूरुलु नाने घोर सदाखार रुप सस्द्वार स जब सम्पत्त होता हैं 
पर्ची उसवे बदत्वन जाता है । विया श्रौर संम्यकू -बारित्र का 
माला पडष्य की मे: वा दान करता द। मगर 'हमें क्या पर- 
ड़ है; शा कटने बाला वे इस बालों काजया पता है ! ग्रे, 
[कटे सट्टा घोर बाज करन का ४ा गऊर नदी हू, थे जया सनुष्य 
भेएताने बर्थ हु / भगवान महावीर मे उञमे- देटने तझ के भिपय 
थे पूजन देने है+ 
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क्या नर और क्‍या नारी, सभी को यथोचित यतना की 
आवश्यकता है । इधर बच्चे को खांसी हो रही है, उसकी नाक वह 
रही है और उधर उप्तकी माता जामफल खा रही है ! वह नहीं 
सोचती कि उसके शीतल चीजें खाने से दूध में भी शीतलता का 
अंश पहुँचेगा और बच्चे को अधिक खांसी हो जायगी | एक ओर 
पति को खांसी श्र जुकाम हो रहा है और दूसरी ओर श्रीमतीजी 
ने शाम को दहीबड़े वना कर तैयार कर लिये। कहिए, क्या ऐसे 
अवसर पर दहीबड़े बनाना योग्य है? ऐसी स्त्रियों को क्‍या 
विवेकशालिनी कहा जा सकता है ? उन्हें यतना का खयाल है ? 
नहीं । 

सारांश यह है कि जीवन के श्रत्येक व्यवहार में, चाहे वह 
छोटा हो या बड़ा, विवेक की आवश्यकता होती है / विवेक के 
ग्रभाव में पद-पद पर हानि उठानी पड़ती है । 


विवेक के बिना साधु की भी निन्‍्दा होती है और साध्वी 

की. भी । कोई साधु या साध्वी कितना ही उम्र एवं उत्कट आचार 

का पालन क्‍यों न करे, अगर उसमें विवेक का पर्याप्त पुट नहीं है 

तो वह सराहनीय नहीं समझा जाता । आपको यह तो मालूम 

ही है कि आचार अर्थात्‌ अथाने में अगर विवेक न रक्‍्खा जाय 

तो फूलन आ जाती है और फूलन आने पर उसे फेकना पड़ता 

है । उसमें सड़ांद पैदा हो जाती है, कीड़े पड़ जाते हैं और सारा 

आचार बेकार हो. जाता है । इसके विपरीत, कोई-कोई झाचार 

;*र्ष-दो वर्ष तक भी नहीं बिगड़ता है और जब “देखो तथ्री ताजा 
. ॥लूम होता है। इसका कारण यही है कि विवेक के साथ-यतना 
_क उसकी सार- सम्भाल की गई है। तो इस प्रकार आचार भी 
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निनार के साथ होना साहिए । जिस आचार के साथ विचार का 
गग्मियणय मी है, उसका कोई मूल्य नहीं है । बढ़ मिश्या-प्राचार 
है। उससे धारमा दवा भाण नही होता । 


नगवान्‌ ने साथु की प्रत्येक क्रिया विवेकपू्वक करने का 

ही। विधान किया है । सापु ध्यास्यान दे-पर्मोपदेश फरें-तो भो 
विवेक ने कस ले । उपदेश करने भे पहले उस जान लेना चाहिए 
कि जला विस हि झ्लौद किस योग्यता के है।इस बात को 
पेजीन्ताति जाने चने पर हो बहू उनझ लिए लानकारक उपदेश 
पका है ।दगबकालिक सूप मे. कहा है विएः एसा उपदेश मत 
२, जितने जोग धापत में लड़ने लगे ।शसा उपदेश नो ने दो 
कि जिस सुन कर जोगी की काम वासना उत्तेजित हो और उस 
दिल भी बडाचिय की पालने वरना उन लिए कटिन दो जाय । 
एक बोर एक ने शेवा ही उपदेश दे दिया था कि जिसमे थोसापों 
भानिए नगद 
हें वही है के साधू न विदउ-एु३क बीजना भाहिण । 


ने धातपे मे पहले कंगरी बड़ा हो बया पा । 
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कुल को कलंक लगेगा। बाप-दादों की इज्जत पर पोता फिर 
जायगा । अच्छे घराने में जन्म लिया, महाजन कहलाए, फिर 
भी अ्रगर नीचे काम किये तो कुल की लाज गई समभना चाहिए । 
लंका में पहुंच कर दरिद्र रह जाय, नदी के किनारे पहुँच कर भी 
प्यासा रह जाय तो उसे भ्रभागा ही कहा जायगा। इसी प्रकार 
महाजन के कुल में जन्म पाकर जो नीच कृत्य करता है, वह भी 
महान्‌ अभागा है। वह अपने समग्र जीवन को बर्बाद करता है 
और न जाने कितनी पीढ़ियों की प्रतिष्ठा का लोप करता है । 


जिस कुल में ऊँचा श्राचार, विचार और उच्चार हो, वही 
ऊँचा कुल कहलाता है। ऐसे कुल में जन्म लेकर भी जो नीच 
ग्रचारण करता है, उसके लिए कोई उपयुक्त शब्द नहीं है ! 


पिता और पुत्र को तथा सास और बहू को तथा अन्य 
कुटुम्बी जनों को आपस में किस प्रकार बोलना चाहिए, यह समझ 
लेना भी एक महत्त्वपूर्ण बात है । कुटुम्बी जनों के पारस्परिक 
व्यवहार पर ही जीवन की शान्ति निर्भर है । जिस कुटुम्ब के 
सदस्य आपस में मिल-जुल कर रहते हैं, प्रेमपूर्वक वर्त्ताव करते 
हैं, वह कुटुम्ब बहुत सुखी होता है । उसमें शान्ति सन्‍्तोष का 
संचार होता रहता है। अगर उसमें वन की कमी हो तो भी वे 
दुखी नहीं. होते । इसके विपरीत जिस परिवार में कलह का बाजार 
गर्म रहता है, प्रत्येक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को दुश्मन की निगाह 
से देखता है, आपस में प्रेमभाव नहीं होता, वह परिवार धन्न- 
धानन्‍्य से समृद्ध होने पर भी सुख-शान्ति का उपभोग नहीं कर 
सकता | ग्रहस्थजीवन की सुख-शान्ति का मूल मन्त्र कुटुम्बी जनों 
का पारस्परिक स्नेहमय सद्व्यवहार ही है । सास अगर बहु को 
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प्रषत लुज का क्ट्रमा कहती हु तो बहू कहती ६--माँ जी ! श्राप 
ते (मारे मा का छत है । इसके विपरीत सास ग्रगर बहू को 
ललछिती काजाती 2 नो पट, सास को डाफित शोर (चुड ल) 
टली (। आगर हम छट़ग्व ही ग्रोर गरग्य टी रहना चाहते हो 

वाहक लुफत्वारिति की मुलचूत बालो पर घिचार करो। 
सवा हक जीन सगपूर्ण श्लोर शाम्लिमय होगा तो 
पेज गे नी धोर थी वित जाइगा | प्रगर खित में सदा कोभ 
हो लीन बना उह, और मेजर ना रहा ता घमं की 
हर उन पैरित बजी होना । हू जोक भी दिगड्गा ग्रौर परलोक 
गो विविगी | पएताव गदर वी चलाना सोधों । गर्व के भी कुछ 
यम जीते 2, चुद मररान दोवी है । 


जरा 
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प्रदान किया था ? कीडियों की प्राणारक्षा के लिए उन्होंने अपने 
प्राणों का भी मोह नहीं किया । श्री अ्ररिष्टनेमि भगवान्‌ ने पशुओं 
कीः करुणा से प्रेरित होकर राजीमति का परित्याग कर दिया. 
इंसलिए भाइयों ! दया के स्वरूप को समझो और दयामय ही 
व्यवहार करो ! दया, कछणा, यतना, रक्षा, विवेक श्रादि किसों 
भी नाम से कहो, बात एक ही है । जिसने दया की, वह तर गया | 
अगर तुम संसार कानन्‍्तार से बाहर निकलना चाहते हो तो दया 
का आश्रय लो | ' 

एक आदमी कहता है--'फलां साहब बड़े अच्छे हैं और 
खूब पैसे वाले हैं , दूसरा कहता है-'पैसे वाले हुए तो क्या 
हुआ ? उन्हें बोलने का तो तमीज ही नहीं है । यह लो, बोलन के 
अविवेक ने उसकी प्रशंसा पर पानी फेर दिया ! भाइयों ! “बचने 
का दरिद्रता !” अरे, वोलने में क्‍यों दरिद्रता दिखलाते हो ? मीठे 
बोल बोलने से तुम्हारा क्या खर्च हो जायगा ? इससे तो उलटी 
तुम्हारी प्रशंसा ही होगी श्र बदले में तुम्हें भी मीठे बोल सुनते 
को मिलेंगे। 


कोई व्यक्ति तुम्हारे द्वार पर श्राया। आइये, पधारिये, 
साहब !” कह कर तुमने उसका स्वागत किया । ऐस। करने में 
तुम्हारी क्या हानि हो गई ? हानि कुछ भी नहीं हुई, बल्कि लाभ 
हुआ । तुम्हारी प्रतिष्ठा बढ़ी, आगन्तुक के हृश्य में तुम्हारे प्रति 
आदर का भाव जाग उठा, तुम्हारा सौजन्य प्रकाशित हुआ और 
तुम जब उसके द्वार पर जाओगे तो आदर पाश्रोगे । इसके विरुद्ध 
अगर तुम उसके आने पर गू गे की तरह बेठे रहे और झ्रागत का 
स्वागत करने के लिए एक भी शब्द मुंह से न बोल सके तो - तुम्हें 


'इनतील 


परमास्मा बनने को पथ ) [७१ 
यालाब ही गया ? तुम उसकी प्रप्नीति और ग्रनादर के ही 
पात बनाये । 
पल को ध्राधय यह है मि जीवन में पंसन्‍्यग पर विवेक 
दी धरायश्यकता है । जिदेठ के बिता जीवन सुसमय, शान्तिमय 
धोर म्तोपमय कदापि नली बने सकता । चाह कोइ साधु हो था 
हटरघ ही, विद्ेक प्रत्येक के लिए बनिवाय है ' जो विवेकशील 
हुया बढ़ी साधुत्व का पालन कर सकेगा । सुस्त क्‍या साधुपता 
जिसे * साधधला तो बद्धिमानू यौर जिवकवान्‌ का है । कई 
जीत सम पेन का परवाथा समबत है । पर उनहान साधुता के 


३१४१4 4 €। सदी हा 7२ | 

'ह घोर न इन दी पन्षरों के लिखने से “जब शब्द 
;- ॥॥ रो ।' न्पैल भर ईाईई हा साडाए ई हि. नो हूँ ता 'जन' से 
जिकी सज्द पेन है। बाप जादने है कि एक मात्रा को दजम 
हु ने मे च्ते हि उवे कप होता है घोर फियनी सक्ति की ग्ाव - 
प्यकवा ह 0 टोर दी चरह, गोरी हा घूरा ग्रादि मात्राएँ 
जे डील पा 00] उक माजी का हृडम करने के लिए कितना ही 
अत घोर थी पडा बता है। ददि उन पर यहु तराबद झी 
जे 8 थे पाई शए व बरार दी हानि पह़ैददी है । ऐसी स्थिति 

् | इहव करन 4 जिए दा झूम सामव्य चाहिये 
टर्डं 


हि | 
है ४5 £ ४ ४८ ४.४६ टटे हु 


| 
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है । इसी मार्ग पर चल कर अनन्त आत्माओं ने अपना अनुपम 
कल्याण साधन किया है और .भविष्य में भी जिनका कल्याण 
होने वाला है, इसी मार्ग पर चलने से होगा । इसके अतिरिक्त 
आत्म कंल्यारा का और कोई मार्ग नहीं है। 


भविष्यदत्त-चरित:>-- 


' भंविष्यदत्त के जीवन चरित से भी इसी तथ्य की पुष्टि होती 
है | भविष्यदत्त ने भ्रब तक जो उन्नति की और आगे जो भी 
उन्नति करेगा, उसके मूल में भी ज्ञान और चारित्र ही है। 


भविष्यदत्त ने विमल बुद्धि मुनिराज के समक्ष खड़े होकर 
विनयपूर्वक' प्रइतत किया कि मैं क्या करणी करके आया हैं ? 
मुनिराज अवंधिज्ञान के धारक थे.। उन्होंने अ्रवधिज्ञान का 
उपयोग लगा कर भविष्यदत्त के पूर्व वृत्तान्त को जान लिया और 
तत्पश्चात्‌ इस प्रकार प्रश्त का समाधान किया: -- 


ऐरावत क्षेत्र में. अरिकुल नामक नगर था। उस नगर के 
प्रध'न का नाम विजोयर था उसकी पुत्री कृतसेता थी । प्रधान 
ने बिलमित्र नामक एक युवक के साथ अपनी कन्या का विवाह 
कर दिया । प्रधान का यह जामाता दुरव्यंसनी था ) उसे अपनी! 
जाति और समाज का भी खयाल न रहा । शास्त्र में सात कुव्यसन' 
वतलाये गये हैं | किसी व्यक्ति में जब एक व्यसन पूरी तरह धर 
कर जाता है तो वह दूसरे व्यसनों का शिकार हुए बिना नहीं. 
रहता । विलमित्र का यही हाल हुआ । वह सातों कुव्यसनों' 
शिकार हो गया । प्रवान की कन्या कृतसेना श्रपने पतिः की 
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हालत दिल-दप कार प्रस्यग्त दु्र का बनुमब करती थी। बह 
लि की ;सर्नी में बचा हर मस्पम पर लाने का जी- 

जान मे प्रकन करवी थी, मगर सफल सनोरंध नदीं हो सकी । 


एफ दाद की बात लगना ने धपने पति की विनय के 
बीच समघान ने बयान किया | दसकी सितायद कोर बिन म्ता- 
[रु बीत भी विवामित की सन नहीं हो सकी घोर उसने कूत- 
सती पह बहुल जाप किया । ३ ठसेसा की झलाई था गई। परन्तु 
टे गीठ थी पजिली सया थी । बहू पति की [देय से प्रथ्ित्रिज्नरित्र 
इतना जज) थी । प्रतशाव उसे घटा सान-पीना त्याग 
दिया | था 4 बीडुद रहे हैए गुड तापस था पास जाकर बह 
अपब मे 4 करने उसी । 


उसी संसद थे परनेदत चामई शक बिक रहता था | 
$04 ६७४६7 इच्च्दव 4८] का )8 पा | रन ट्आ डा। हे थे बम $ न 
॥ काया की साथ 


पे, पीच्च (७ ले कीं इतई दज्धिड के 
पईए ही चंद 4 उनरय् भा उसी ताइद की बरा मे 
॥॒ 
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है । इसी मार्ग पर चल कर अतन्त आत्माओं ने अपना अनुपम 
कल्याण साधन किया है और भविष्य में भी जिनका कल्याण 
होने वाला है, इसी मार्ग पर चलने से होगा । इसके अतिरिक्त 
आत्म कल्याण का श्र कोई मार्ग नहीं है। 


भविष्यदत्त-चरित:--- 


' भ्विष्यदत्त के जीवन चरित से भी इसी तथ्य की पुष्टि होती 
है । भविष्यदत्त ने भ्रव तक जो उन्नति की और आगे जो भी 
उन्नति करेगा, उसके मूल में भी ज्ञान और चारित्र ही है। 


भविष्यदत्त ने विमल बुद्धि मुनिराज के समक्ष खड़े होकर 
विनयपूर्वक' प्रश्न किया कि मैं क्या करणी करके आया हैं ? 
मुनिराज अवंधिज्ञान के धारक थे.। उन्होंने अवधिन्नान का 
उपयोग लगा कर भविष्यदत्त के पूर्व वृत्तान्त को जात लिया श्र 
तत्पश्चात्‌ इस प्रकार प्रश्त का समाधान किया: -- 


ऐरावत क्षेत्र में. अरिकुल नामक॑ नगर था। उस नगर के 
प्रधान का नाम विजोयर था उसकी पुत्री कृतसेता थी । प्रधान 
ने. बिलमित्र नामक एक युवक के साथ अपनी कन्या का विवाह 
कर दिया 4 प्रधान का यह जामाता दुव्यंसनी था ! उसे अपनीः 
जाति और समाज का भी खयाल न. रहा । शास्त्र में सात कुव्यसन' 
बतलाये गये हैं । किसी व्यक्ति में जब॒ एक व्यसन पूरी तरह घर 
कर जाता है तो बह दूसरे व्यसनों का शिकार हुए बिना नहीं. 
रहता ।'विलमित्र का यही हाल हुआ । वह सांतों कुव्यसनों 
का शिकार हो गया । प्रधान की. कन्या कृतसेना अपने पति: की 


"व व 0 पट बनने का पथ । ; [ ७६. 


हालत देख-देख कर श्रत्यन्त दुःख का अनुभव करती थी। वह. 
अपने पति को दुव्यंसनों से वचा कर सत्पथ परः लाने का. जी- 
जान से प्रयत्न करती थी, मगर सफल मनोरथ नहीं हो सकी । 


एक बार की बात है। इतसेना ने अपने पति को विनय के 
साथ समझाने का प्रयत्त किया । उसकी हितावह और विन्नम्नता- 
युक्त वात भी विलमित्र को सहन नहीं हो सकी और उसने कृत- 
सेना पर बहुत क्रोध किया । कृतसेना को रुलाई आ. गई। परन्तु 
वह सच्ची पतिक्नता स्त्री थी । वह पति को हृदय से पवितन्न-चरित्र 
देखना चाहती थी । श्रतएव उसने अच्छा खान-पीना त्याग 
दिया । गांव के बाहर रहे हुए एक तापस के पास जाकर वह 
उसकी सेवा करने लगी । 


उसी नगर में धनदत्त चामक एक वरिक रहता था । 
धरणेन्द्रा उसकी पत्नी का नाम था । धनदत्त का पुत्र धनमित्र जब 
विवाह के योग्य हुआ तो किसी दूसरे वर्िक्‌ की कन्यां के साथ 


उसका विवाह हो गया । घनमित्र भी उसी तापस की.- सेवा में 
जाया करता था । 


संयोग की बात ! कभी-कभी कृतसेना और घनमिन्न दोनों 
का तापस के स्थान पर सम्पर्क हो जाया करता था । धीरे-धीरे 
धनमित्र के सुन्दर रूप को देख कर कृतसेना का चित्त उसंकी और 
श्राकृष्ट हो गया । उसकी छवि देखती-देखती क्रतसेना कामान्च 
हो जाती है । उसके मन में काम का विष व्याप्त हो जाता है । 


: भाइयों ! यह कांम-विकार अत्य॑न्त प्रवल है। इसके चंगुल 
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में फँसने से वच निकलना आसान नहीं है । बड़े-बड़े तपस्वी और 
बड़े-बड़े विद्वान्‌ भी इसंके वशीभूत हो जाते हैं । कृतसेना विवेक- 
वती थी और अपने पति को दुव्य॑सनों से मुक्त करने की इच्छा 
करती थी, फिर भी उसका चित्त चलायमान हो गया । 


एक दिन- तापस के यहां फिर दोनों का मिलान हो गया । 
धनमित्र जब तापस की उपासना करके लौटने लगा तो कतसेना 
भी उसके पीछे-पीछे जाने लगी। धनमित्र अपने घर पहुँचा । 
उसकी भावना तनिक भी दूषित नहीं थी और कृतसेना के चित्त 
कें विकार का उसे पता नहीं था । वह अपने घर में घुस गया 
और भीतर जाकर पंलंगः पर. लेट गया । कतसेना भी उसके द्वार 
पर पहुँची । द्वार पर धन मित्र की पत्नी'मिली । उसने कृतसेना 
को दीवान की लड़की समझ कर उसका सत्कार किया और उसे 
उदास देख कर पूछा - आज आप शोकातुर क्‍यों मालूम होती हैं ? 
क्या आपकी सासू नाराज हुई हैं यां पतति नाराज हुए हैं ? 


: 3कृतसेना 'ने .कहा-तेरे पति अ्रति मतिमोहन हैं ? वे 
कहाँ हैं ? : 
॥ ग्रंहिणी बोली-मेरे पति भीतर हैं । आपकी बातचीत 
करनी हो तो भीतर पधारिये । 


“ग्रहिणी ने' सीधे-सादे ढंग से जो उत्तर दिया, कृत- 
सेना पर विचित्र प्रभाव पड़ा 4 वह यकायकः चौंक पड़ी:आऔर सोचने 
लगी -हाय. ! मेरी बुद्धि क्यों बिगड़ गई है ? मैं क्यों अपने अन- 

ल धर्मे रूपी धन को लुटाने के लिए तैयार हुई हूँ ?' थोड़ी-सी 
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, जिन्दगी के लिए, अल्प सुख के वास्ते मैं पापाचार के सेवन का 

' विचार कर रही हूँ | मुझे धिक्का र है ! मैं क्यों पथ श्रष्ठ हुई ? मेरे 
मन में मोह-विकार क्यों उत्पन्न हुआ ? इस प्रकार अपने झ्रापको 
घिक्‍्का रती हुई कृतसेना अपने घर लौट आई । उसने सिर्फ इतना 
कहा--तेरे पति आ्राज से मेरे धर्म भाई हैं । 


ग्वसर पाकर कृतसेना ने अपने पिता से कहा--धनमित्र 
मेरा धर्म श्राता है। वह सुन्दर, सदाचारी, धर्मनिष्ठ, न्यायशील 
और उदार हैं । नगरसेठ होने की सभी योग्यता उसमें मौजूद है । 
अगर आप उसे नगरसेठ का पढ श्रदाव करें तो नगर का सौभाग्य 
होगा । 

दीवान ने प्रसन्न होकर धनमित्र को अपने पास बुलाया 
और अपने साथ ले जाकर राजा को उसका परिचय दिया । 
राजा ने धनमित्र के व्यवहार और गुंणों से सन्तुष्ट होकर उसे 
नगरसेठ का पद प्रदान किया । 


कृतसेन। के मन में पहले जो कुत्सित विंचॉर हुए थे, उन्हें 
उसने छिपाया नहीं । वें विचार-परिवार वालों पर प्रकट हो गए 
श्रौर अब जो शुद्ध विचार उत्पन्न हुए थे, वे भी उनको मालूम 
ही गये । | जा । 

इस प्रकार सब आनन्द और सन्तोष के साथ रहने लंगे । 
भाइयों ! कभी-कभी चित्त में विकार उत्पन्न हो जाते हैं, किस्तु 
धरमंप्रेमी जनों का कर्त्तव्य है कि वे कृतसेना की तरह उन्हें बाहर 
निकाल फेकें और शी घ्र ही निविकार दशा. को प्राप्त हों । 
१०-१ १-४८ * 


(४) 
साई 


छुलिया जोव 


न 





स्तुतिः- 


भन्‍ये वर्र हरिहरादय एवं हृष्टा:-- 

: हृष्टेषु येषु हंदर्य त्वयि तोषमेति । 
कि वीक्षितेन भवता श्रुवि येन नान्‍्य३, 

कश्चथन मनो हरति नाथ ! भवान्तरेषपि ॥ ' 


भंगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचार्य महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सर्वेज्ञ, सर्वेदर्शी, अनन्त शक्तिमानु, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहाँ तक स्तुति की जाय ? हे प्रभो ! 
आपके कंहाँ तक गुण गाये जाए' ? 


भगवन्‌ । कोई किसी देव को मानता है और कोई किसी 
देवता की उपासना करता है । लोग जब उनकी तरफ देखते हैं तो 


छलिया जीव ! ] [ ७६ 
मा अल न 


, ऐसा लगने लगता है कि शायद यह भी तारने वाले होंगे। जिनकी 
' सेवा में हजारों आदमी जाते हैं, उनके विषय में यह खयाल हों 
जाना स्वाभाविक है. कि इनके पास भी कुछ न कुछ विशेषता 
होगी । किन्तु हे प्रभो ! जो आपके परम वीतराग स्वरूप को देख 
लेता है और परम कल्याशुका रिणी वाणी को श्रवण कर लेता, 
है, उसका हृदय प्रफुल्लित हो जाता है । उसकी अन्तरात्मा में 
व्याप्त सभी संशय दूर हो जाते हैं । उसे आपके प्रति ऐसी प्रगाढ़ 
प्रीति और श्रद्धा उत्पन्न हो जाती है कि इस जन्म में तो क्या, 

जम्मान्तर में भी उसे कोई डिगा नहीं सकता । ह 


जो लोग संसार के राग-द्वेष से दूषित देवी-देवताओं के. 
सामने मस्तक रगड़ने के वाद आपकी सेवा में आता है और, 
आ्रापकी उपासना करता है, वह यही सोचने लगता है कि-श्रच्छा 
हुआ, पहले दूसरे देवों के साथ मेरा पाला पड़ गया । इससे मुझे: 
तुलना करने का अवसर तो मिल गया ! जिसने पीतल देखने के, 
पश्चात्‌ सोना देखा है वह पीतल और सोने की तुलना करके सोने , 
को विशिष्टता को सम संकता है। जिसने जूगनू के प्रकाश को; 
जान लिया है और फिर सूर्य के प्रकाश को समभा है, वह दोनों; 
की श्रच्छी तुलना कर सकता है । इसी प्रकार रागी और वीतराग , 
दोनों प्रकार के देवों को देखने वाला वीतराग भगवान्‌ की महिमा 
को अधिक अच्छी तरह समझ सकता है । अ्रतएवं आचार्य - 
महाराज कहते हैं कि रागी देवों . को देखना एक प्रकार से अच्छा 
ही हुआ । उसी की वदौलत वीतराग भगवान्‌ पर प्रगाढ़ आस्था 
उत्पन्न होती है-ऐसी आस्था जो जन्मान्तर में भी भंग नहीं. हो ह 
सकती ! ऐसे ही वीतराग भगवान्‌ ऋषभदेव हैं। उन्हीं की हमारा ; 
वार-वार नमस्कार हो । न 
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भाइयों ! प्रभु के प्रति जब प्रगाढ़ श्रद्धा उत्पन्न हो जाती है 
तो आत्मा में उसके संस्कार खूब गहरे जम जाते हैं । संस्कारों 
की गहराई के कारण आत्मा जब परलोक में जाती है, नवीन 
जन्म धारण करती है, तब भी उसमें वह संस्कार बना रहता है| 
जो लोग बालकों के मानस के ज्ञाता है, वे भलीभांति जानते हैं 
कि एक ही उम्र के और एक ही सरीखे वातावरण में पाले-पोसे 
जाने वाले बालकों में भी अनेक प्रकार की विषमताएँ होती हैं । 
उनकी रुचि भिन्न-भिन्न होती है, पसन्दगी अलग-अलग होती: है 
विचारों में पार्थथय होता है और आचार में भी भिन्नता होती 
है | विद्वान लोग इस विसद्ृशता का जब कोई ऐहिक कारण नहीं 
पाते तो अन्त में यही स्वीकार करते हैं कि पुर्वजन्म के संस्कारों 
की भिन्नता ही इस जन्म की रुचि आरादि की भिन्नता के कारण 
है । इससे यह बात श्रमारिणत होती है कि प्राणी मात्र पूर्वजन्म के 
संस्कारों के साथ इस जस्म में ग्राती है-कोरा नहीं आता । 
वास्तव में पूर्वजन्म के प्रबल संस्कार आगे के जन्मों को प्रभावित . 
करते है । शाखत्रों में इस सच्चाई को सिद्ध करने वाले संकड़ों ही 
नहीं, हजारों उदाहरण मौजूद हैं । ऐसी स्थिति में भगवान्‌ ऋषभ- 
देवजी के ऊपर अगर प्रगाढ़ श्रद्धा उत्पन्न हो जाय तो वह जन्मा- 
स्तर में भी नहीं जा सकती है । 

» . भगवान्‌ की वाणीं पर एक बार निमंल श्रद्धा उत्पन्न हो 
जाती है तो वह प्राय: जाती नहीं है । कदाचित्‌ उसमें रूपान्तर 
होता है तो भी वह स्थायी नहीं होता । कुछ समय के पश्चात्‌ 
श्रद्धा का रूप फिर ज्यों का त्यों हो जाता है । एक बार श्रद्धा 
आई और समझ लो'कि उस जीवन का निस्तार हो गयां.। वह 
निश्चित रूप से मोक्षक्षयामी हो गया । 
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व्रत, प्रत्यास्यान, त्याग आदि इसी जल्म के लिए होता 
है। जैसे श्रावक ते बारह बतों को धारण किया अथवा साधुपना 
ले लिया तो वह कब तक के लिए है ? जंव तक यह शरीर विद्य- 
मान है तभी तक के लिए वह सव आचार है ।इस शरीर से 
जीव मिकल जाने के पश्चात्‌ न त्याग रहता है, न ब्रत रहते हैं, न 
प्रत्यास्यान रहता है और न साधुपता रहता है। क्योंकि साधु 
या श्रावक जो भी ब्रत-प्रत्याख्यान करता है वह 'जाउजीव' अर्थात्‌ 
जीवन पर्यन्त के लिए करता है, कोई भ्रत्याइ्यान कम समय के 
लिए तो हो सकता है, परन्तु जीवतकाल से अधिक -आगे-के 
लिए नहीं हो सकता अभी कोई भाई यदि हरितकाय का त्याग 
करे, रात्रि भोजन का त्याग करे या शीलब्रत को धारण करे तो 
जब तक यह जीवन है, तभी तक के लिए वह त्याग समझा 
जायगा। इसी प्रकार की धारणा के साथ त्याग क्रिया जाता है 
भौर इसी धारणा से त्याग कराया जाता है। तात्पर्य यह है कि 
कोई की त्याग या प्रत्याख्यान क्यों न हो, मौजूदा जीवन से आगे 
के लिए, जन्मातर के लिए, नहीं होता मगर श्रद्धा के सम्बन्ध 
में यह बात नहीं है। श्रद्धा तो जन्म-जन्मान्तर के लिए होती है ' 
इस प्रकार श्रद्धा त्याग से .भो बड़ी है और .केवलज्ञान से, भी -बड़ी 
है। श्रद्धा होने पर ही सच्चा त्याग एवं केवलज्ञान हो सकता है. है 
ग्रतएव श्रद्धा उनका मूल है । इसीलिए शास्त्रों में श्रद्धा की बड़ी 
सहिमा गाई गई, है.। कहा है; - हि 


सद्धा परम दुल्लहा । 


भाषयों ! यह दुर्लभ श्रद्धा जिसे प्राप्त है, उसका दिया हुआ 
दान, पाला हुआ्ना शील, की हुई तपस्या और उपार्जव किया हुआ 
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ज्ञान सार्थक होता है, शुद्ध होता है । इसके विपरीत जिसको श्रद्धा 
अशुद्ध है, उसका दान, शील, तप, भावना, साधुपत आदि सभी 
कुछ ग्राचरण अशुद्ध है । ह 


कल्पना कीजिए, किसी मठके में अफीम भरी हुईं है । 

किसी ने वह श्रफीम निकाल ली और उसमें गर्म जल भर दिया । 
बह गर्म जल पीने वाले को कट॒क लगेगा या नहीं ? और उसे 
नशा आएगा या नहीं ? यहो नहीं, कदाचित' उस पानी को पीने 
वाले की मृत्यु भी हो सकती है । यद्यपि पानी में कट्कता नहीं है 
नशा उत्पन्न करने का गुण नहीं है और मारने की शक्ति भी नहीं 
है, फिर भी श्रफीम के संसर्ग के कारण उसमें यह सब उत्पन्न 
करने की शक्ति आ जाती है । इसी प्रकार वान, शील, तप, 
भावना, ब्रत, प्रत्याख्यान श्रादि स्वभावत: अशुद्ध नहीं है, किन्तु 
अशुद्ध श्रद्धा के कारण-संसर्ग दोष से उनमें अशुद्धता श्रा 
जाती 


कोई सोच सकता है कि मुझ्के तो प्यास बुझाने से मतलब 

। फिर उस पानी को क्‍यों न पी लू ? मगर भोले भाई ! वह तो 

श्रफीम का मटका है ! उसके पाती से थ्यास ही नहीं बुभेगी 

कदाचिंत जीवन का दीपक भी बुभ जायगा ! इसी प्रकारं अशुद्ध 

श्रद्धा धर्म जीवन का विनाश कर डालतो है अ्रतएवं सर्व प्रथम 

आत्म कल्याण के अभिलाषी पुरुष को अपनी श्रद्धा! निर्मल 
बनानी चाहिए | 


श्रद्धायूक्त होकर जो करणी की जातो है, उससे श्रावागमन 
घटता हैँ और श्रद्धा के श्रभाव में की जाने वाली करणी से आवा- 
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गमन में वृद्धि होती है। मगर श्रद्धा का आना कठिन है। हरी 
का खंध करना, ब्रतों का पालन करना, अनशन आदि तपस्या 
कर लेना और साधु का वेष धारण कर लेता उतना कठिन नहीं 
है, जितनी विशुद्ध श्रद्धा का प्राप्त हो जाना कठिन है। और जिसे 
श्रद्धा प्राप्त हो जाती है, उसे देवता भी आकर क्‍यों न डिगाने की 
कोशिश करे, वह अ्डिग ही रहेगा | प्रियरर्मी वर जानता सरल है 
भगर हृढ़धर्मी बनना कठित है । वीतराग भगवान्‌ के वचनों पर 
जिसकी श्रद्धा है, उसकी क्रिया कल्याण का कारण होती है। 


भाइयों ! अगर झ्रपको संसार से विरक्ति हुई है, अगर 
श्राप जन्म-मरण के दृःखप्रद वन्धनों से छुटकारा पाना चाहते हैं, 
ग्रगर आप जगत के त्रिविध संताप से वच कर अक्षय शान्ति 
प्राप्त करना चाहते हैं और यदि आपके भ्रन्त:करण में श्रात्मा 
फा अक्षय कल्याण करने की पवित्र भावना उदित हुई है तो 
आपंके लिए यही उचित है कि श्राप अपनी श्रद्धा को पूर्ण रूप 
से निर्मल बनावें और फिर ज्ञान तथा चारित्र की आ्राराधना करें | 


भगवान्‌ ने फर्माया है कि जीव तीन कारणों से अल्प आयु 
पाता है और तीन कारणों से दी्घ आयु पाता है। श्रीठाणांग- 
सूत्र में कहा है: - | 


॒ कोई झादमी कहता है-आह ! राम-राम, बारह 
चर्ष का छोकरा मर गया ! कोई आश्रय करता हुआ 
कहता है-भरे रे ! अठारह वर्ष का नौजवान चल वसा ! किन्तु 
उन्हें यह नहीं मालूम है कि वह कम झायु लेकर आया था। 
तुम राम-राम करते हो मगर उसकी पूजी समाप्त हो गई थी ! 
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जिवनी आयु लेकर आया था, वह समाप्त हो गई थी। मगर 
देखनां यह है कि उस जीव ने अल्प आयु किस कारण से पाई 
गरी? वह छोटी सो उम्र में ही क्यों मर गया ? 


* भगवान्‌ महावीर स्वांमी, गौतम से कहते हैं--हे गौतम ! 
कोई जीव छहकाय के जीवों का आरम्भ करता है, प्रथ्वीकाय, 
अपकाय, तेजस्काय, वायुकाय, और वनस्पति की हिंसा करता 
है, हरे वक्ष कटवाता है, अपने ऐश-श्राराम के लिए या धर्म 
समभ कर श्रथवा श्रथॉोपार्ज़न के लिए अथवा मोक्ष प्राप्त करने 
के लिए हिंसा करते हैं, कीड़े-मकोड़े, ज, लीख, मकक्‍्खी, मच्छर 
आदि प्राणियों की हिसा करते हैं, मछलियाँ पकड़-पकड़ कर खा 
जाते हैं, गायों को कत्ल करके खा जाने हैं, भेंसोंपाडों को खा 
जाते है, अण्डे चुसते हैं और न जाने ऐसे-ऐसे कितने पाप, करते हैं । 


प्रश्न किया जा सकता है कि संसार के हजारों लाखों 

आदमों ऐसे पाप करते हैं.तो क्या सभी नरक में जाएंगे ? साधु 
तो बस, वात-बात में नरक का फतवा दे डालते हैं । ऐसा कहने 
वाले लोगों को सोचना चाहिए कि एक-एक बम गिरने से लाखों 
म्रादमियों का एक साथ संहार क्‍यों हो जाता है ? क्या किसी 
विशिष्ट अन्तरंग कारण के बिना ही यह ऐसी विशिष्ट घटना का 
होना सम्भव है ? वास्तव में जिसने दूसरे जीवों की आयु का छेदन 
किया है, उन्हें श्रल्प आयु में मारा है, वह खुद भी अ्रल्पायुष्क 
होकर ज-म लेता है और समय में ही मर जाता है । ह 


. जिस कैदी की कैद की मियाद खत्म हो चुकी हो, जेलर 
उसे एक भी मिनिट ज्यादा नहीं रख सकता । इसी प्रकार आयु के 
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दि 4 करी प हि मटर रिजटक कमर जम + जम लीन की कमर सन कपल 
समाप्त हो जाने पर जीव एक पल पर भी जीवित नहीं रह सकता । 
चाहे कोई तावीज बाँवे, चाहे मैरों-मवानी के सामने मत्था रणड़े 
या और कोई उपाय करे, मगर आय समाप्त होते पर उस जीव 
को शरीर का त्याग करना पड़ेगा । कोई एक पल भी फिर नहीं 

रह सकता । आ्रायु पूर्ण हुई कि वस, राम-राम सत्य है ! 


.तात्पयय यह है कि पट काय की हिंसा करने वाला अल्प 
आयुष्य का बन्ध करता है । : 


दूसरे, जो बहुत झूठ बोलता है, झूठी गवाही देता है, 
साक्षात्‌ किये को भी नहीं किया हुआ कहता है और लट्ट पड़ने 
पर किया कबूल करता है, वह भी अ्रल्प श्रायू बाँवता है | बहुत 
से लोग ऐसे होते है कि जहाँ पानी वतलाते हैं वहाँ कीचड़ भी 
नहीं मिजता ! वे ग्रव्बल दर्जे के झूठे होते हैं | आठे की चुटकी 
भी नहीं और नमक की रोटी बनाते हैं। ऐसे-ऐसे मिथ्यावादी भी 
अत्प आयु में ही मुत्यु के ग्रास होते हैं। - 


इधर वींदणी ब्याह कर लाया और खुशी से नाच उठा 
ओर ज्यों ही रात हुई कि चल बसा ! 


वींदणी मन में सोचती है कि मैं कैसी भाग्यंशालिनी हूँ 
जो ऐसे भ्रच्छे वींद मुझे मिले है | और दूसरे दिन ही उसे अपने 
हाथों की चुडियाँ फोड़नी पड़ती हैं ! यह सव दारुण दशा क्‍यों 
होती है ! इसका कारण है झूठ बोलना । अतएव गाँठ बाँध लो 
कि जो जितना झूठ बोलेग', उसे उतनी ही कम आयु मिलेगी 
प्रोर फलस्वरूप उत्तनी ही जल्दी उसे मरना पड़ेगा । 
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एक नवयुवक विलायत जाकर परीक्षा में उत्तीर्ण होकर 
वापिस लौटा । कुटुम्बीजन फूले न समाये | तरह-तरह के मन्सूबे 
बाँधने लगे । सोचने लगे कि अब तीन हजार मासिक की नौफरों 
मिलेगी । सारे परिवार के दिन फिर जाएंगे | घन भी बढ़ जायगा 
और प्रतिष्ठा भी बढ़ जायगी । नवयुवक रात्रि में बिस्तर पर सोया 
और हृदय की गति बन्द हो गई सो फिर उठ ही नहीं सका ! सब 
की आ्राशाओं पर तुषारपात हो गया । कहो, यह किसका नतीजा 
है ? झूठ बोलने का । 


एक मनुष्य झूठ बोला और दूसरे ने कहा--तूने बहुत 
अच्छा किया | यार, क्या तरकीब से जवाब दिया! तूने सच्चे 
को झूठा और झूठे को सच्चा बना दिया ! शाबास, क्या शिकार 
' खेली है ! इस प्रकार कह कर जो असत्यभाषी की सराहना और 
-अनुमोदना करते हैं, वे भी अ्रसत्य भाषण के पाप के भागी होते 
हैं । परभव में अल्प आयु में उसकी मृत्यु होगी और अपने कुट्‌ - 
म्बी जनों को रोता-विलखता छोड कर वह असमय में ही काल 
के गाल में चला जायगा। जिन लोगों ने पूर्व भव में उसके झूठ 
:बोलने के सराहना की थी, वे इस भव में उसके कुंटुम्ब्री के रूप 
में जन्मते हैं और उसकी मृत्य होने पर दुखी होते हैं । इस प्रकार 
अल्प-आयु बाँधने का दूसरा कारण असत्य भाषण करना है । 


तीसरा कारण साधु-साध्वी को अपथ्य और अशुद्ध 
आहार-पानी देना है | शुद्ध संयम का पालन करने वाले और 
निर्दोष भिक्षा लेकर जीवनयात्रा का निर्वाह करने वाले साधु को 
अथवा साध्वी को जो लोग दुषित श्राह्मर या पानी देते हैं, वे भो 
* $ हीते हैं । पल यह 
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भाइयों ! इन तीन कारणों से जीव को अल्प आयु की 
प्राप्ति होती है और तीन कारणों से दीर्घ आायुष्क प्राप्त होता है । 
वे तीन कारण इनसे उलठे समझने चाहिए । यथा - हिंसा «न 
करना, मिथ्याभापण न करता और साधु-साध्वो को सूकता और 
पथ्यकारी आहार-पानी प्रदान करता । इन तीन कारणों का: 
सेवन करने वाला जीव लम्बी आयु पान के साथ-साथ नीरोग 
शरीर भी पाता है | मरुदेवो माता को देखो। उन्हें कभी आार्त्त - 
ध्यान करने का भ्रवसर नहीं श्राया, कभी किसी प्रकार का दुःख 
सहन करने का प्रसंग उपस्थित नही हुआ । ऐसा नहीं हुआ कि 
ग्राज घर में यह चीज नहीं है या उस चीज को जरुरत है मगर 
मिलती नहीं | वह जीव भरे भंडार पाता है । सब इच्छित पदार्थ 
उसे सुलभ होते हैं । उदाह रण के लिए महाराणा भोपालतपिहजी 
को ले लो । एक वार हम उदयपुर गये तो महा राणा मुझे एक वस्र 
देने लगे । मैने उस वज्ञ को कौमत पूछी तो उन्होंने कहा- यह 
टुकड़ा करीब ३००) रुपये का होगा ! मैंने उस टुकड़े को लेने की 
अनिच्छा प्रकट की । कहा- इतनी ऊँची कौमत का वश्र मुझे नहीं 
चाहिए । जंगल में चोरों वे पीछा किया तो क्‍या करेंगे ? हम तो 
साधारण हो वस्त्र उपयोग में लेते हैं । तव महाराणा कहने लगे- 
मेरे पास एक लास रपये का कपड़ा मौजूद है। आपको जो पंसन्द 
हो सो ले लीजिए । 


. फहने का झाशय यह है कि हिंसा झादि से ववने वाला 
एऐस। पुण्य लेकर झाता है कि उसे किसी भी वस्तु का अभाव 
नही होता । समस्त इष्ट पदार्थ उसके लिए सुलभ होते हैं । 


साराम दोगे तो आराम पाप्नोंगेी,ग तकलीफ दोगे तो 
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, तकलीफ पाश्रोगे । जैसा करोगे वैसा ही फल पाशञ्रोगे । 


आ्राखिर क्‍या चाहता है तू ? आराम ? तो दूसरों को 
आराम पहुँचा । किध्ती को तकलीफ मत दे, झूठ मत बोल और 
साधु-सन्‍्तों को शुद्ध आहार-पानी, औषध-भेषज श्रादि आव- 
श्यक वस्तुएं दे, अशुद्ध मत दे । ऐसा करने से तेरा श्रगला जीवंत 
सुखमय बनेगा । तुके किसी भी प्रकार के अभाव का सामना 
नहीं करना पडेगा, अश्रसमय मृत्यु का शिकार न होगा और 
सभी प्रकार की अनुकुलताएं उपलब्ध होंगी । 


एक बार विहार करते-करते घुन बँधी तो एक भजन बना 
कर तैयार किया था । वह इस प्रकार है 


' जाओ जाओ ऐ चेतन तेरा, कौन करे विश्वास ।|टेर।। 
मैं तो तेरी कभी न मान्‌', तू पूरा है छलिया | 
जो तेरे से प्रेम करे तू उससे भी नहीं टलिया॥ १॥' 


इस जीव से कहा गया है कि जाओो, जाओो, कौन 
तुम्हारे ऊपर विश्वास करें ? तेरी वात में हगिज मानने वाला 
नहीं हूँ | तू छल करने वाला है, धूत्त है। जिसने तुभ पर ऐहसान 
किया, तु दूध पिलाया, छाती से लगाया, स्वयं सैकड़ों कष्ट 
सहन करके तु सुखी रखने का सदा प्रयास किया, उसी .माता 
की छाती कुटवा-कुटवा कर तू चला गया ! जिस पिता ने तुमे 
अपना सर्वेस्व समझा और तु्े सुखी बनाने का भरसक प्रयत्त 
किया, जिसने लाड़-प्यार से पाला-पोसा, उसी का सर्वस्व- छीन 
कर उसे दुखी करके तू चला गया ! अरे तू अपने माता-पिता से 
भी न चुका । ऐसी स्थिति में कौन तुझ पर भरोसा करे ? 
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घर बनवाया रहा अधूरा लेन देन भी बाकी | -, 
घर में बूढ़ा वावा बैठा, उसकी कान न राखी । 


कहता है-- पुराना मकान हमें पसंद नहीं है । अतएव लाखों 
फी लागत की पुरानी हवेली तुडवा दो और नये फैशन की 
बिल्डिंग बनवाना शुरू किया | घर में भ्रस्सी वर्ष का डोकरा बेंठा 
है । वह बैठा रहा श्रोर हवेली अधूरी रह गई और वह अचानक 
चल दिया ! कहो भाई, जिसने श्रस्सी वर्ष के बूढ़े की घोर 
मानसिक पीड़ा का भी तनिक विचार न किया, उसके समान 
निठुर श्रौर वेईमान कौन होगा ? 


सुन्दर नार देख कर ब्याया, कंगन खुल नहीं पाया । 
गया स्नान करने को ऐसा, फिर पीछा नहीं आया ॥ 


भादयों ! झाज का नवयुवक कहता है--हम यू विवाह 
नहीं करेंगे । हमारे लिए लड़की का फोटो मंगराओो । फोटो श्राता 
है तो आंखें गड़ा-गड़ा कर उसे देखता है और श्रन्त में कहता है- 
इसकी तो नाक वेठी हुई है ! या इसके कान अच्छे नहीं है. । 
इसके दांतों की पंक्ति अच्छी नहीं है ' इस प्रकार कई लड़कियों 
फे फोटो मंगवाये गए । तब कहीं कुवरसाहव ने एक लड़की को 
पसंद किया । बाप ने हजारों रुपये खर्च किये और .धुमधाम से 
यियाह हुआ । कितने ही नखरे किये । वींद वत कर वींदणी को 
ब्याह लाया। दोनों एक दूसरे को देख कर राजी. हुए । विवाह के 
पप्तातू कंकरा छुलने का समय झावा तव कुंवर साहब बोले-- 
में स्नान करके आता हूँ । सीधा झुए पर स्नान करने के. लिए 
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गया और ज्योंही कुए में काका कि पैर फिसल ग़या [ कुए के 
भीतर गड़प हो गया । नवविवाहिता पृत्नी ने जाते की पीठ देखी 
किन्तु आते का मु है नहीं देख पाया। बसे, फिर क्‍या है ? सारे 
परिवार में कुहराम मच गया । कोई छाती पीदता है, कोई सिर 
धुनता है, कोई धाड पाड कर रो रहा है । इसोलिए कहा गया 
हैं कि ऐ चेतन ! तू बड़ा धोखेबाज है । तेरा विश्वास कौन करे ? 
बुद्धिमान तेरा विश्वास नहीं करते | अरे, कुए में गिरना था तो 
यह संबं अड॒ गा क्‍यों किया ? 


'- ग्रनन्त मात-पिता कर लीने हंसा-हंसा रुलवाया | 
इसी तरह से पुण्योदय से, मानव का तन पाया ॥ 


हिन्दुओं और मुसलमानों का ऋगड़ा हुआ तो एक झ्ादमी 
ने विचार किया--अपने लड़के को इसके ससुराल के गांव में भेज 
दूँ तो वहां सुरक्षित रहेगा । लड़का वहां जा पहुँचा और जब 
तदी में स्तान करने गया तो वहीं ड्ब कर मर गया। श्ररे जीव, 
क्या विश्वास है तेरा ? तू अनन्त मांता-पिता बना चुका है और 
उन सब को अचन्त-अ्रनत्त वार रुला चुका है। न जाने किततनों 
को रुलाने के बाद तू ने यह मनुष्य जन्म पाया है ? 


यहां चन्द रोज के खातिर, बनाया बाग में बंगला | 
कोई पूछे तो यों कहते, मक़ां यह तो हमारा है.॥ 
.. श्ररे प्राणी ! तेरी जिन्दगानी कितनी-सी है? चार. दिनों 


के लिए यहां आया है । यहां आकर तूने बडी-बडी पदवियाँ प्राप्त 
कर लीं.। सोने की मोटर द्वार पर खड़ी है। वैभव के झले में झल 
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रहा है | ऐडवर्य का पार नहीं है ' घूमने जाने को तैयार है । मर्गर 
जरा पानदान लेने को भीतर गया कि रास्ते में पांव फिसल गया।। 
घड़ाम से घरती पर गिरा | मर्मस्थात पर, चोट भरा गई और सदा 
के लिए सो गया ! खेल खत्म हो गया। बंगला, यों ही पंड़ा, है ॥: 
जिसने कहा था अभिमान के साथ कि यह बंगला हमारा है, वह 
चला गया श्रौर बंगला आ्ाज भी वहीं का वहीं खड़ा हैं । वह. 
स्रपने साथ बंगले को नहीं ले जा सका और न बँगला उसके साथ, 
गया ! फिर किस अर्थ में बंगला उसका था ? कया मोही जीव 
की कल्पना नहीं है ? 


यह धन तेरा यह धन मेरा, मैं किसका रखवाला हूँ 
मर कर गया कहां पर तेरा खुला पड़ा है ताला । 


जीव घड़े अभिमान के साथ कहता है-यह मेरा घन है। 
फिरुपी हिम्मत है जो इसकी ओर भझ्ांख उठा करं देख सके ? 
देसमे थाले की आंखें फोड़ दू गा ? कौत इसे हाथ लगा सकता हैं ? 
जो हाथ लगाना चाहेगा। उसका हाथ कलम करंदूगों ? और यह 
पर मेरा है। में इसका स्वामी हैँ । किसी को इसकी परचाई में 
पड़ा होने दू' या न होने दू, मेरी मर्जी ! कोई भेरे मकान के सामने 
खड़ा होगा तो उत्तकी टांगें तोड़ दू गा। में ईसका रंखवोला हैँ! 
ऐसा पहने वाला दिन अस्त होने के वाद उस घर में सो जाता 
है भर सोते-सोते परलोक को प्रयाण कर जाता है। राम नाम 
सत्य हो जाता है । वह तिजोरियों के ताले भी बन्द नहीं कर सका ! 
गुलाव बाई उसे घाद कर-करके रोती है ! 


भाइयों ! क्या इस कथन में अतिशयोक्ति है? क्या आये 
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दिन सेकड़ों घटनाएँ इसी प्रकार की होती नहीं देखी जातीं ? फिर 
भी लोग अपने तन, धन, भावत आदि का अभिमान- करते हैं ! 


यह धर मेरा है, मैं इसका रखवाला हैँ, इस प्रकार का 
अशभिमान करने वाला पल भर में ही न जाने किस लोक में चला 
जाता है श्लौर यहाँ मकान सूना और खुला पडा रहता है। फिर 
भले ही कोई उसमें टट्टी जाय या पेशाब करे। अरे मकान के 
मालिक ! अब जरा आ न ? कहां गया ? अपने घर का अहंकार 
करता था । बडा मिजाज करता था | अब अपने घर की रखवाली 
क्यों नहीं करता ? 


दया दान सत्‌ शील न पाला, प्रश्नु से प्रेम न लाया । 
पापी बन कर पाप कमाया, 'खालीं हाथ सिधाया ॥। 


जिन्दगी भर न दया की, न दान किया, न शील पाला और 
न भागवान्‌ का भजन ही किया । किया तो बस, पाप ही पाप का 
उपाजेन किया । बीडी, सिगरेट, और चिलम के धुए' उड़ाये। 
रंडीबाजी में पैसा लगाया । 5स प्रकार धर्म के लिहाज से -खाली 
हाथ गया .! बीस लाख की सम्पत्ति मौजूद थी। किसी ने प्रेरणा 
की कि दो-चार हजार परोपकार में लगाओे तो ललाट पर 
सिकुडन आ गई। आँखें लाल हो गई । 


न हाथ से कुछ किया और न कुछ करने जोग | 
तुलसी इस संसार में, आय हंसाया लोग ॥ 


न नः व 
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दुनिया में श्राकर यह सीखा, वस यह तेरा यह मेरा है। 
जाने के पहले देखा तो, वस चारों श्रोर अंधेरा हैं ॥ 


भाइयों ! यह तेरा है भौर यह मेरा है, इस प्रकार की. 
भावना मोह के प्रभाव से जन्म के साथ ही उत्पन्न हो जाती है । 
इस ज्ञान के लिए किसी शिक्षक या उपदेशक की आवश्यकता 
नहीं होती । छोटे-छोटे श्रवोध कह्लाने वाले बालकों को भी यह 
बोध प्राप्त रहता है। मगर मरते समय देखा तो वस, चारों ओर 
अन्धकार ही अन्धकार व्याप्त रहता है। 


ग्राप ही कहता आप ही सुनता आप बनाता बातें | . 
चीथमल ने भजन बनाया बदनावर से जाते॥ - 


भाइपों ! यह जीव आप ही कहता है, आप ही सुनता है 
ग्रौर भ्राप ही वातें बनाता है। अधर्म की ओर स्वत: इसकी 
प्रवृत्ति होती है। भ्रनादिकालीन मोह-ममता के कुसंस्कारों के 
फारण पाप की ओर इसका मुकाव स्वत: ही हो जाता है। 


बदनावर से जाते समय यह भजन वनाया गया था। इस 
भजन का सुस्य भाशय यही है कि दुनियाँ का यह खेल झूठा है। 
भनुष्य का ममत्व औौर महंफार सव भिथ्या है। संसार का कोई 
भी पोदृभलिक पदा स्पायी नहीं है । यहां सभी कुछ विनदवर है| 
जेब जीवन ही स्थिर नहीं है तो जीवन के साथ जुड़े हुए अन्य 
पदार्ध त््थायी किस प्रकार हो सऊते हैं? खास पर जिंदगी टिक्ी 
है, दूँदय को पड़कून पर प्राण निर्भर हैं। किसी भी समय श्वास 
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बंद हो सकता है श्रौर किसी भी क्षरा हृदयं की धंडकन ऊुऊ सर्कती 
है । वहीं.इस जीवन की समाप्रि हो जाती है। जीवन सर्माप्त हुआ 
तहीं कि समस्त वेभव, चाहे वह कितना ही विपुल क्‍यों न हो 

परायां हो जाता है । मृत आत्मा के साथ कानी कोडी भी: नहीं 
जाती | भ्रतएव विवेकवान पुरुष को इस संच्चाई पर विचार करता 
चाहिएं । वह संच्चाई ऐसी नहीं है कि जिसमें, कल्पना या श्रद्धा की 
ग्रावश्यकता हो । प्रतिदिन ऐसी बातें प्रत्यक्ष देखी जाती है । नित्य 
इसका अनुभव होता है । अ्रतएव पुण्य के उदय से जो भी सामग्री 
प्राप्त हुई हो, उसका सदुपयोग करता ज्ञानवान्‌ पुरुषों का कर्त्तव्य 
है । घन हो या न हो, धर्म का उपार्जन करने में कोई बाधा नहीं 
पड सकती । तन से सेवा और परोपकार किया जा सकता है 

वचन से भी परोपकार किया जा सकता है, परमात्मा के ग्रुणों-का 
गान किया जा सकता है और मन से शुभ भावनाएं की जा सकती 
हैं, प्रंश्नुं के गुणों का चिन्तन किया जा सकता है और शास्त्रों का 
मनन किया जा सकेता है। यही जीव की असली पूजी होगी । 
इसी पू जी से परलोक में आनन्द ग्राप्त होगा । 


. बुद्धिमान्‌ पुरुष को अपने जीवन की अनित्यता समभनी 
चाहिए । सोचना चाहिए-हें जीव! जब तू स्वयं ही एँके जगह 
नहीं रह सकता तो फिर किस पर मुखत्यारी करता है.? और 
किसकों तू श्रपना मान रहा है ? वास्तव में जो तेरा है उसें. तूं 
भूला हुंआ है श्ौर जो तेरा नहीं है, उसी को तू अपना मान रहा 
है । तू अपने सद्क्त शरीर का घमंण्ड करता है, परन्तु शरीर से 
बढ़ कर घोखे वाज औरं कोन है ? तू समझता है कि हम-५०४ 
डंड पेल सकते हैं, किन्तु फूर्ट के दस्त लग जाएँ यां अचानक 
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जकवा मार जाय तो उस शरीर की क्या हालत होती है ? फिर 
' . यह भी तो विचार करो कि यह मिजाज किस वल पर है? मल 
पर । रेल चले कल से, वदमाश काम ले छल से और शरीर काम 
फरे मल से । जब तक मल श्षरीर के भोतर है, शरीर में झक्ति हैः। 
सारा मल निकल जाय तो हाथ-र भी नहीं हिल सकते, आंख भी 
नहीं खुल सकती ! इस प्रकार जिसकी जिंदगी मल पर निर्भर है, 
उसे भ्रभिमान करना कया शोभा देता है? ३ 


है जीव ! तूने संतों का समरागम किया, वीतराग देदवें 
को बाणी का श्रवण किया है, धर्म के तत्व पर विचार किया है तो, 
'पहू तेरा यह मेरा' का भाव त्याग दे | तू अपनी झसली सम्पत्ति 
फो पहचान । आत्मिक वेशव की खोज कर । वही गैमव वास्तव 
में तेरा है । वही तेरे साथ जायगा । वही तेरे काम आएगा [ 
उसी के द्वारा तेरा निस्तार होगा | उसी की प्राप्ति और रक्षा के 
लिए प्रयत्नशील ही । तू समझता है कि यह पगड़ी तेरी है ? नहीं, 
उत्त तो भज्जी ले जायगा ! क्या स्त्री की चूनरी उसकी है ? नहीं, 
उसे भाद्िन प्रोड़ कर बाजार में निकलेगी ! साई, इन पर-पदार्थों 
में स्वत्ववुद्धि तज। यह दुविकल्प आत्मा के वैरी हैं, आत्महित 
भें घापक हैं, परजोक में दुगंति के कारण हैं | अतएव है भव्य | 
पू ध्पने बियेक में रमण कर । अपने विवेक में रमण करेगा तो 
पक प्रत्यक्ष भ्ान्ति का अनुभव होने लगेगा । तुमसे अधिक न हो 
सके ती दान, शील, तप श्ौर भावना को ही आराघना कर | 
पट के लिए सूब किया है तो ठेठ के लिए भी छुछु कर । कहा 


भो हु:-- 
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ठेठ का कौल तो भूल गया अरु पेट के काज. भटकता हैं। 
हराम का काम तो बहुत किया पर साहब का नाम अ्रटकता है॥ 
कई कूड़ कपट भपट करे लालच पर लोभ लटकता हे । 
शाहीदीन कहे श्रकड़े मत प्यारे पकड़ के काल पटकता है ॥ 


यह अविवेकी जीव ठेठ का काज भूल गया है और हराम का 
काम दिल लगा कर रात-दिन किया करता है। भपिनेमा में रुपये 
खर्च कर देता है पर गरीब को एक पैसा देते हाथ सिकोड़ लेता 
है! गप्पें मारने में घन्टों व्यतीत कर देता है परन्तु एक सामायिक 
करने का समय नहीं निक्राल पाता ! मगर याद रखना, थोड़े ही 
दिनों में मु ह फट जायगा । हाथ और पैर अकड़ जाए गे । इसलिए 
समय रहते सावधान हो जा । इस लदाऊ डेरे को स्थायी निवास 
समभने की भ्रमण हटा दे । याद रख कि तुके आगे जाना है। 
साथ में कुछ भाता ले जायगा तो सुख पायगा, नहीं तो दुःख ही 
दुःख भुगतना पड़ेगा । उस समय घोर पश्चात्ताप करना पड़ेगा । 
शास्त्र में कहा है-- 


ग्रद्धाणं तु महँतं जो, अपाहेशो पवज्जइ | : 
गच्छन्तो सो दुही होई छुहातण्हाए पिडिश्रो ॥ 
एवं धम्म॑ अकाऊरणं, जो गच्छुइ पर भवं। 
गच्छन्तो सो दुह्ी होइ, वाहीरोगेहि पीडिआ्ो ॥ 
अद्धाण तु महँंतं जो, सपाहेशों पवज्जइ | 
गच्छन्तो सो सुही होई, छुहातण्हाविवज्जिश्ो ॥ 
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एवं धम्मे पि काऊणं, जो गच्छइ पर भव । 
गच्छन्तो सो सृही होइ, अप्पकम्मे अवेयरी ।॥॥ 
+ श्री उत्तराब्ययन, १६, १८-२१ 


प्र्थात्‌- जो पुरुष लम्बे रास्ते में भाता लिए बिना चल 
देता है, यह जाते-जाते भूख-प्यास से पीड़ित होकर वहुत दुखी 
होता है। इसी प्रकार जो जीव धर्म किये विना ही परलोक को 
प्रयाण फरता है, वह व्याधियों ओर रोगों से पीड़ित होकर बहुत 
दुसी होता है। 


सके विपरीत, जो पुरुष लम्बे मार्ग में भाता साथ लेकर 
बजता है, उसे भूस-प्यास का फप्ट नहीं भोगना पडुता और वह 
भौज से भपने मार्ग फी तय करता है । इसी प्रकार जो जीव धर्म 
का आचरण करके परतोक-गमन करता है, वह सुली होता है । 
पह कर्महीन भोर सब प्रकार फी वेदनाम्रों से रहित होता है । 


भाषयों ! सर्वज्ञ भगवान्‌ ने जो उपदेश दिया है और 
शास्त्रों मे जिसका संग्रह किया गया है, वही वात मैं अपने अच्दों 
में झ्ापको समनाता हूँ । श्राप लोग तीधंकर भगवान की वाणी 
है महत्व फो समर्के, उस पर विचार करें और अपने जीवन को 


उस्ता सूप में जाते तो ग्रापफा झल्याण होगा। आनन्द हो 
पाररद होगा। 


भपिष्यदत बरित -- 


क्र 


इतनेना, पनमिन्त श्रादि सभी सुसपुर्वफ रहने लगे। पहले 
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कहा जा चुंका है कि उसे नगरः के बांहरु एक तपंस्वी रहंता था। 
उसका नाम कोसी” यो कौशिक था:। वह कार्यक्लेश सहन करता 
किन्तु घूनी जला कर, सचित्त पानी का सेवन करके, कन्दमूल 
आंदि का भक्षण करके जीव हिंसा भी करता था। 


एक बार उस नगर में एके मुंनिराज पधारे। धर्म॑-प्रेमी 
नर-तारी उन्हें वन्दना करने तथा उनका धर्मोपदेश सुनने के लिए 
गये । मसुनिराज ने अपनी गम्भीर वाणी से, प्रभावशांली शब्दों मे 
धर्मोपदेश दिया। मुनिराज ने संसार की असारता का चित्र 
अंकित किया और बतलाया कि यह जीव धर्म का आचरण न 
करके किस प्रकार संसार भ्रमंग करता है और दु:खों का श्रनुभव 
करता है | कर्मो के अधीन होकर संसारी जीव नाना योनियों में 
अ्मण करता है । कभी नरक योनि प्राप्त करता है तो क्षण भर भी 
वहां शान्ति या विश्वान्ति नहीं पाता है । नारकी जीव परस्पर एक 
दूसरें को दुस्सह यातनाए' पहुंचाते हैं । तिस पर परमाधामी देवता 
झौर भी गजब ढांते हैं । नारक जीवों को क्षेत्र जन्य अ्रपार वेदना 
भी भुगतनी पड़ती है । नरक गति की यातना इतनी भयंकर होती 
है कि सुनने मात्र से दिल दहल जाता है । नरक से निकल कर 
जीव तियँच गति में उत्पन्न होता हैं तो भी क्‍या कष्टों का श्रन्त 
झा जाता है ? मूक भाव से व्रध-बन्धन श्रादि की अनेक पीड़ाएं 
उनका पिण्ड नहीं छोड़ती । मनुष्य गति कदाचित मिल जाय «तो 
भी नोचकुल, दरिद्रता, विकलांगता, शारीरिक एवं मानसिक 
व्याधियाँ, इप्टवियोग, अनिष्टसंयोग श्रादि : के अनेकण्पि दःख 
दावानल का तरह जलाते रहते हैँ । देवगति पाकर भी अनेक देवों 
का दास का कार्य करना पड़ता है। बड़े देवंतांग्रों की ऋद्धि देख 
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कर डाद का दु:ख भोगना पड़ता है । मृत्यु की विभीषिका सामने 
बड़ी होती है। इस प्रकार यह चतुर्गति रूप संसार कप्टों का घर 
है प्रनादि काल से जीव इन दुःखों को सहते-सहते अभ्यस्त हो 
गया है । मगर विवेक श्रील मनुष्य का कर्तव्य है कि वह इन दुःखों 
ते छुटकारा पाने का प्रयत्न करे । 


मुनिराज का इस प्रकार उपदेश सुनकर नगर--निवासी 
नर झौर नारी लौद कर जाने लगे तो मार्ग में कोसी नामक तापस 
उन्हें मिला । उसका हिंसा जनक क्रिया काण्ड देख कर लोगों ने 
उसका तिरसफार फिया । धोरे-धीरे समस्त नगर निवासियों ने 
उसका अपमान करना धुछ् कर दिया । सिर्फ कृतसेना और धनमित्र 
ही तापस शी सेवा फरत रहे । मे क्षण भर के लिए भी तापस की 
सेवा ने पिभुख नहीं होते थे। 


धनमिन्न का एक मित्र था। उसका ताम था नम्द । दोनों में 
प्रस्प ५ भ्रच्छी प्रीति घी, मगर नन्द्र पर्मात्मा था और इस 
कारण यहू पसमित के घर प्रायः नहीं जाता था । एक दिन घनमिव 
भे मर्द से फहा >मित्र । तुम हमारे यहां क्यों तहीं गाते ? हमारे 


पहां प्रनेक मित्र इ्कदु होते हैँ और मजा-मोज करते हैं । तुम्हूँ 
भी बाना पारहिए 


पद बोजा--भाई, नुम्हारे हमारे बीच में एक दीवाल 


भाड़ी पे ह१ वही दीवात मुझे तुम्हारे यहां प्याने से रोक 
देती है । 


डे 
९, हुनर 


एइंसामिव-- कम सी दीवाजल ? 


है 
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कहा जां चुंका है कि उसे नगर के बाहर एक तपस्वी रहता था। 
उसका नाम कोसी” यो कौशिक था:। वह कायक्लेश सहन करता : 
किन्तु घूनी जला कर, सचित्तपानी का सेवन करके, कन्दमूल 
आदि का भक्षण करके जीव हिसा भी करता था। 


एक बार उस नगर में एक मुंनिराज पधारे। धर्म-प्रेमी 
नर-नारी उन्हें वन्दनां करने तथा उनका धर्मोपदेश सुनने के लिए ' 
गये । मुनिराज ने अपनी गम्भीर वाणी से, प्रभावशाली शब्दों में 
धर्मोपदेश दिया। मुनिराज ने संसार की अ्रसारता का चित्र 
अंकित किया और बतलाया कि यह जीव धर्म का श्राचरण न 
करके किंस प्रकार संसार भ्रमंण करता है और दुःखों का श्रनुभव 
करती है । कमों के श्रधीन होकर संसारी जीव नाना योनियों में 
अंमण करंता है । केभी नरक योनि प्राप्त करता है तो क्षण भर भी 
वहाँ शांन्ति या विश्रान्ति नहीं.पाता है । नारकी जीव परस्पर एक 
दूसरे को दुस्सह यातनाएं पहुंचाते हैं। तिस पर परमाधामी देवता 
आर भी गजब ढाते हैं। नारक जीवों को क्षेत्र जन्य॑ अ्रपार वेदना 
भी भुगतनी पड़ती है । चरक गति की यातना इतनी भंयंकर होती 
है कि सुनने मात्र से दिल दहल जाता है | नरक से निकला कर 
जीव तियँच गति में उत्पन्न होता हैं तो भी कया कष्टों कां श्रन्त 
झा जाता है ? मूक भाव से व्रध-बन्धन आ्रादि की अनेक पीड़ाएं 
उनका पिण्ड नहीं छोड़ती । मनुष्य गति कदाचित मिल जाय॑ “तो 
भी नोचकुल, दरिद्ता, विकलांगता, शारीरिक एवं मानसिक 
व्याधियाँ, इष्टवियोग, अनिष्टसंयोग श्रादि “के अनेंकग्धि दुःख 
दावावल की तरह जलाते रहते हैं । देवगति पाकर भी अनेक देवों 
को दास की कार्य करना पड़ता हैं| बंड़े देवताओं की ऋषद्धि देख 
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कर डाह का दुःख भोगना पड़ता है। मृत्यु की विभीषिका सामने 
बड़ी होती है । इस प्रकार यह चतुर्गति रूप संसार कृप्टों फा पर 
| अनादि काल से जीव इन दुःखों को सहते-सहते अम्बस्त हो 
एया है । मगर विवेकशील मनुष्य का कर्तव्य है कि बहू इत दुःणों 
पे छुटकारा पाने का प्रयत्न करे । 


मुनिराज का इस प्रकार उपदेश सुनकर नगर--तिवासी 
नर ओर नारी लौट कर जाने लगे तो मार्ग में कोसी नामक तापस 
उन्हें मिला । उसका हिसा जनक क्रिया काण्ड देख कर लोगों ने 
उसका तिरस्कार किया । धीरे-धीरे समस्त नगर निवासियों ने 
उसका अपमान करना शुरू क्र दिया । सिर्फ कृतसेना और धनमित्र 
ही तापस की सेवा करत रहे । वे क्षण भर के लिए भी तापस की 
सेवा से विमुख नहीं होते थे। 


वनमित्र का एक मित्र था। उसका नाम था नन्द । दोनों में 
परस्पर अच्छी प्रीति थी, मगर नन्द धर्मात्मा था और इस 
कारण वह धनमित्र के घर प्रायः नहीं जाता था । एक दित घनमित्र 
ते नन्‍्द से कहा -मित्र ! तुम हमारे यहां क्‍यों नहीं आते ? हमारे 


यहां अनेक' मित्र इकट्ठ होते हैं. ओर मृजा-मौज करते हैं । तुम्हें 
भी आना चाहिए 


५. नृत्द बोला--भाई, तुम्हारे हमारे वीच में एक दीवाल 
सा खड़ी हैं । वही दीवाल मुझे, तुम्हारे यहों आने से रोक 
ती है.।. -. 5 


. धनमित्र-कौन सी दीवाल ? 
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ननन्‍द - रात्रि भोजन की। मैं रात्रि में भोजन नहीं करत् 
श्रौर तुम रात्रि में भोजन करते हो । मैं तुम्हारे यहाँ आऊँ तो तु 
मेरी मनुहार करोगे। मैं भ्रपनी प्रतिज्ञा को भंग नहीं करूँगा श्री 
तुम्हें बुरा लगेगा । इसी कारण मैं आने से बचता रहता हूँ। 


घनमित्र--तो भाई, रात्रि भोजन में पाप क्‍या है? जंं 
चीज दिन में खाई जा सकती है, वही रात्रि में खाई जा सकती 
है । श्रगर दिन में खाना पाप नहीं है तो रात्रि में खारा पा१ 
क्यों. हैं । ह 


' नन्द--भाई, मेरी बात सुनो | रात्रि भोजन पापों और 
दोषों का घर है। रात्रि में अंधेरा करके खाम्मो तो जीव-जन्तु भी 
खाये जा सकते हैं और यदि प्रकाश करके खाञ्नों तब भी वही 
ब्रात है ; प्रकाश से आकर्षित होकर बहुत से सूक्ष्म और स्थल 

जन्तु उड़-उड कर आते हैं और भोजन में गिर जाते हैं। उनमें 
बहुतेरे तो इतने सृक्ष्म होते हैं कि आंखों से खास तौर पर रात्रि 
में दिखलाई ही नहीं पड़ते | यह धामिक दृष्टि से बड़ी हानि है । 
स्वास्थ्यं के लिहाज से भी रात्रि भोजन हानिकारक होता है. । 
भोजन करके सो जाने से अनेक रोग उत्पन्न होते हैं। रात्रि भोजन 
अप्राकृतिक है । देखो, तोता रात्रि में कुछ भी नहीं खाता है । 
कबूतर और यहाँ तक कि पक्षियों में निक्ृष्ट समझा जाने वाला 
कौवा भी रात्रि में चुगने नहों जाता | तो क्या मनुष्य इनसे भी 
अधम है जो रात्रि में भोजन करे ? कहां तक बतलाऊँ, रात्रि का 
भोजन अन्धा भोजन है। अनेक दोषों का जनक है । सभी पधर्म- 
_ शास्त्र एक स्वर से रात्रि भोजन की निन्‍्दा करते हैं। ' 
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नन्‍्द का यह कथन सुन कर धनमित्र कांप उठा । उसने उसी 
दिन से रात्रि भोजन का परित्याग कर दिया। उसने छृतसेना 
और गुणमाला आदि परिवार की महिलाओों को भी समझाया 
और उन्होंने भी रात्रि मोजन त्याग दिया । 


धनमित्र की रुचि अ्रव वास्तविक धर्म की श्रोर झारृुष्ट 
हुई । नन्‍्द की संगति से वह धर्म का आचरण भी करने लगा। 
उसने श्रावक के बारह ब्रत धारण कर लिये, प्रति दिन णमोकार 
मंत्र का जाप करने लगा और हित होकर सुपाञ दान देने लगा। 
फिर भी दापस की सेवा वह बराबर करता रहा। तापस को 
साता उपजाने में उसने कृत्तर नहीं रक्खी । 


उधर विजोयर मन्त्री तथा नगर के नर-नारी तापस की 
निन्‍्दा करते ही रहते थे । श्रपनी निन्‍्दा सुन कर तापस को बड़ा 
क्रोध आता था । एक दिन तापस के चित्त में यह भावना उत्पन्न 
हुई कि यदि मैं श्रपनी तपस्या के फलस्वरूप देवत। बन जाऊँगा 


तो मन्‍्त्री से करारा बदला लूगा और इन नगर निवासियों को भी 
निन्‍दा करते का मजा चखाऊँगा । कहा है:ः-- | 


याहशी भावता यस्थ सिद्धिभवति ताहशी' 


श्स भावना के अनुसार श्रौर काय क्लेश सहन करने के 
कारण कोसी तापस मर कर व्यन्तर देव के रूप में उत्पन्न हुआ । 
उसका ताम. अशनि वेग हुआ ओर वह तिलकपुर पाटन में 
रहने लगा । 


इधर राजा की आरांज्ञा पाकर, विजोयर मंत्री ते सेना लेजा 
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क्र खंधार देश पर आक्रमण किया । दोनों सेनाश्रों में भयानक 
संग्राम हुआ । उस संग्राम में तीर लगने के कारण मंत्री विज़ोयर 
का प्राणान्त हो गया । 
मन्‍्त्री के परलोक ग़मन का समाचार पाकरराज्य में शोक 
छा गया । घनमित्र के हुंदय को तो भारी आघात लगा। उसके 
त्ेन्रों में नीर भर ओया । वह अपने ऊपर किये हुए उप्रफार का 
स्मरण करके कहने लगा--हाय मंत्रीजी ! आपन मुझ पर अपार 
उपकार किया था ! आपके ही अनुग्गह से मुझे . राजा से सत्त्मान 
प्राप्त हुआ था! श्रफत्तोस, आप अ्रसमय में ही हम से बिछुड़ 
ग्रेए ! घनमित्र को इस प्रकार विलाप करते देख बहुत-सेः लोग उसे 
मभाने और सान्‍्त्वता देने आये । किसी प्रकार धीरज़ धर कर 
धनमित्र कृतसेना के पास पहुँचा । कृतसेना अभ्पने पिता के वियोग 
में अत्यन्त मर्माहत हो रही थी ! वह विसूर-विसूर कर रृदन कर 
रही थी । शोक के समय स्नेहीजनों कों देखते ही शोक का वेग 
ग्रधिक प्रबल हो उठता है। तदनुसार धनमित्र को श्राततै देखा 
तो कृतसेना और अधिक दुखित होकर रोने लगी । उसे अपने 
पिता की गुणगरिमा व्यथित करने लगी। वह कहने लगी-- 
हाय ! पिताजी के राज्य में मैं अपने पति के दुःख को भूल गंईं 
थी । पिताज़ी कभी मेरी बात तहीं ठालते थे । मैंने धनमित्र को 
नगरसेठ बनाने के लिए कहा तो उन्होंने यह भी करवा दिया। 
झ्राज पिताजी को गेर मौजूदगी में मैं श्रनाथ हो गई ! निराधार 
हो गई ! अब संसार में मेरा कौन रह गया ? कौन मुझ प्यारसे - 
बिटिया! कहु कर पुकारेगा ? मैं किसकी शरण में जाऊँगी ? 


धनमित्र ने ऊंतसेना को खूब समझाया । उसने कहा- 
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वहिन, चिन्ता न करो, शोक का परित्याग करो । जीवन स्थिय 
किसी का नहीं है। सभी को -आगे-पोछे जाता है। कोई अ्मय 
होकर नहीं आया है । सभी की, एक न एक दिन मृत्यु होती है । 
मृत्यु के साधन यहां स्देव तैयार रहते हैं। श्रतएव किसी के मर 
जाने में श्रचर॒ज ही क्या है ? अचरज हो सकता है तो जीने में 
ही हो सकता है । श्रतएव घेय धारण करो। जन्म के पश्चात्‌ 
मृत्यु होना तो निश्चित ही है । 


इस प्रकार अपने घधर्मअआ्आलाता घनमित्र के बहुत समभाने- 
बुझान से कतसेना को कुछ सान्त्वना मिली । धीरे--धीरे उसका 
शोक कम हो गया । अव वह जिनेन्द्र भगवान्‌ को सेवा एवं ध्यान 
में लीन होकर रहने लगी | 


विजोयर मंत्री का जीव मर कर तिलकपुर में यशोध्वर राजा 
के रूप में उत्पन्न हुआ श्र घुख पूर्वक वहाँ राज्य करने लगा। 
संयोग एवं होनहार की वातं है कि कोसी तापसे श्रौर उसकी निन्‍दा 
करने वाले विजोयर मंत्री दोनों :हों मृत्यूं.. के पंश्चात्‌ ,तिलकपुर 
में जन्मे ,। ० 

भाइयों ! पूर्व जन्म का वैर और प्रेम किस प्रकार आगामी 
जन्मे पर असर डालते हैं श्रौर उनका फल जीवों को' किपत तरह 
सूत्र एवं दुःख का कारणों बंता है, यह वात इस कथा से *स्पंष्ट 
होने जा रही है । विमलेबुद्धि मुनिराज भविष्यदत्तं राजा को उसके 


श्वभव का वृत्तान्त सुना रहे हैं। आगे क्‍या होता है, यह फिर 
देखा जायगा । 


4 १, २-१ श्ल्डेक | 





(५) 


धर्मंकथा 





स्तुति ४० 


स्‍त्रीणां शतानि शतशों जनयन्ति पृश्नान्‌. 
नान्‍या सुर्त त्वदुपर्म जननी प्रसूता । 
सर्वा दिशो दधति भानि सहस्त्ररश्मि! 
प्राच्येव दिग्‌ जनयति स्फुरदंशुजालम्‌ ॥। 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आ्राचारय महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सर्वेज्ञ, सर्वेदर्शी, अनन्त शक्तिमान, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहाँ तक स्तुति की जाय 7 हे प्रभो ! 
आपके कहाँ तक गुण गाये जाए ? 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी की मातेश्वरी का नाम मरुदेवी था । 
श्राचार्य महाराज कहते हैं कि जगत्‌ में हजारों-लाखों, स्त्रियाँ हुईं 
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हैं और आज भी हैं। वे अपने उदर से पुत्रों को जस्म भी देती हूँ, 
किन्तु मात्ता मरदेवी भगवती ने जंसा पुत्र रत्त उत्पन्न किया, जैसा 
किसी अन्य माता ने उत्पन्न नहीं किया । रात्रि के समय देखा 
जाय तो अमंख्य तारे आकाश में दिखलाई पड़ते हैँ । विस्तृत 
ग्राकाथ तारासमूह से व्याप्त प्रतीत होता है । इतने बहुत तारे 
होने पर भी रात की गत ही बनी रहती है। मगर प्रात:काल 
जव एक सूर्य प्रकट होता है तो रात्रि का अन्त हो जाता है। अंब- 
कार विलीन हो जाता है और सर्नत्र प्रकाश ही प्रकाश फंल जाता 
है। इस प्रकार अन्धकार को विनष्ट करके प्रकाश फैलाने वाले 
सूर्य को उत्पन्न करने वाली पूर्व दिशा ही है । कोई भी श्रन्य दिशा 
सुर्ये को जन्म नहीं दे सकती। इसी प्रकार मरुदेवी माता के 
अ्रतिरिक्त किसी अन्य माता में ऐसी शक्ति नहों है, जो भगवन्‌ ! 

तुम्हारे समान पुत्र को उत्पन्न कर सके । है माता मग्देवी ! इस 
जगत्‌ पर तुम्हारा अपार उपकार है कि तुमने तीनों लोकों में 
उद्योत करने वाले पुत्र ऋषभदेवजी.को जन्म दिया है । ऐसे भगवान्‌ 
ऋषपभदेवजी को हमारा वार-वरार नमस्कार हो। 


यों तो सभी पुत्रवती माताए भाग्यशालिनी कहलातो हैं 
ओर समभी जाती हैं, मगर जिनके पुत्र जन्म लेकर परोपकार मप्रें, 
जगत्‌ के कल्याण में, अपना जीवन लगा देते हैं, वे माताएं' 
सचमुच भाग्यशालिती. हैं । जिनके सपूत स्वयं धर्म का आाचरख 
करके दूसरों को भो धरम के मार्ग पर श्रग्नमसर करते हैं, उनकी कस 
" घन्य है । जो पुत्र माता का दूध पीकर स्व-पर कल्याण करत पर है 
और विश्व के समक्ष कोई महान्‌ आदर्श उपस्थित कर जाता हे 
उस माता का दूध सफल हो जाता है। नीतिकार कहते हैं:-- 
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पुण्यतीर्थें कृतें येन, तप: क्वाप्यतिदुष्करम । 
तस्य पुत्रो भवेदृवश्य, समुद्धो धामिकः सुधी! ॥ 


अर्थात्‌ जिसने किसी पवित्र भूमि में अत्यन्त कठोर तपस्या 
'की होती है, उसका पुत्र, माता-पिता की अधीनता में रहने वाला 
ऋद्धिमान, धर्मात्मा और सदबुद्धिशाली होता है । 


वास्तव में पुण्य के प्रताप से ही इष्ट-संयोग की प्राप्ति होती 
है । अत: यह निस्सन्देह कहा जा सकता है कि गरुरावान पुत्र की 
प्राप्ति होना सौभाग्य की ही बात है। इस आधार पर यह भी 
कहा जा सकता है कि जिसकी सन्‍्तान जितती ज्यादा ग्रुणवान्‌ है, 
वह उतना ही अधिक भाग्यवान्‌ है। इस कसौटी पर अगर माता 
मरुदेवी के पुण्य को कंसने चलें तो उनको कोई सीमा नहीं रहती । 
सर्वोत्क्ष्ट गुणों से सम्पन्न सन्‍्तान जिन्हें प्राप्त हुई उनका पुण्य 
सर्वोत्कृष्ट क्यों न कहलाएगा ? इसोलिए ग्राचार्यश्री ने फरमाया 
है कि माता मरुदेवी ने जैसे पुत्र को जन्म दिया, वेसा किसी अन्य 
माता ने नहीं । 


कहा जा सकता है कि भगवान्‌ ऋषभदेव के अतिरिक्त 
प्रन्य तीर्थकरों की माताओं ने क्या भगवान्‌ ऋषभदेव सरीखे 
पुत्रों को जन्म नहीं दिया है ? श्रगर उन्होंने भी जन्म दिया है तो 
फिर क्‍यों कहा गया कि अन्य माताओ्रों ने वैसे पुत्र को जन्म 
नहीं दिया ? 


इस प्रश्न का उत्तर मैं कई बार दे चुका हैं। सभी ती्थकरे .. 
समान गुणों से विभूषित होते हैं, अतएव एक किसी भी तीर्थंकर 
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की जो स्तुति की जातो है, वह सभी तीर्थकरों को समान रूप से 
लागू होती है । नाम भले ही भिन्न हो, मगर तीर्थकरों के गुरों में 
कोई भेद नहीं होता । श्रतएवं यहां भगवाव ऋषभदेवजी के सम्बन्ध 
में जो कहा गया है, वह सभी तीर्थंकरों के सम्बन्ध में समझना 
चाहिए और माता मरदेवी के विषय में जो कुछ कहा गया है, 
बह सभी तीर्थंकरों की माताओं के विपय में समझता चाहिए। 
इस प्रकार माता मरुदेवो ने जैसे असाधारण पुत्र को उत्पन्न किया, 
उसी प्रकार माता त्रिशलादेवी ने भी असाधारण पुत्र को जन्म 
दिया है | अतएव यहाँ यही तात्पर्य लेना चाहिए कि तीर्थंकर की 
माताओं ने जैसे पुत्र उत्पन्न किये, वेसे अन्य माताओं ने नहीं । 


भला तीर्थंकर भगवान्‌ की समता कौन कर सकता है ? 
उनकी अात्मा जन्म-जन्मान्तरों के पवित्र संस्कारों को साथ लेकर 
प्रवतरित होती है और अपने वर्त्तमान जीवन में अ्रन्तिम श्रेणी 
की सिद्धि प्राप्त करती है | तीर्थंकर भगवान्‌ स्वयं तिरते हैं और 
प्रन्य भव्य जीवों को भी तारते हैं । इसी लिए तो उन्हें 'तिण्णारां 
तारयाणं, मुत्ताणं-मोयगारणं,' -कहा गया है। भगवान्‌ ने अपनी 
प्रात्मा को सर्गथा निर्मेल- बनाया और घर्मोपदेश- देकर जगत का 


भी कल्याण किया । भगवान्‌ जहां पधारते थे, वहीं धर्म का उपदेश 
करते थे । 


ठाखांगसूत्र में चार प्रकार को धर्म कथा बतलाई गई 
है। यथा: 


अक्खेवरणी, विक्सेवणी, संवेगणी निव्वेगणी । 
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इनमें से पहली श्राक्षेपणी कथा है। श्रोताओं के मोह को. 
दूर करके उन्हें तत्त्व की प्रेरित करने वाली कथा आक्षेपणी कथा 
कहलाती है। यह आक्षेपणी कथा भ्री चार प्रकार की है-(१) 
आचार आक्षेपणी, (२) व्यवहार आक्षेपणी, (३) प्रज्ञप्ति आाक्े 
पणी और (४) दृष्टिवाद आक्षोपंणी । अपने आचार द्वारा अथवा 
आचारांग सूत्र के व्याख्यान द्वारा श्रोताओं को तत्त्व की ओर 
प्रेरित करता आचार-आ्राक्षेपणी कथा कहलाती है। इसी तरह 
अपने व्यवहार श्रर्थात्‌ प्रायश्वित्त द्वारा अथवा व्यवहारसृत्र के 
व्याख्यान द्वारा तत्त्व की ओर प्रेरित करना व्यवहार-आक्षेपणी 
कथा कहलाती है। जिसे तत्त्व में संशय या श्रश्चद्धा हो उस श्रोता 
को साधु--भाषां में समझा कर अथवा प्रज्ञप्रिसूत्र का व्याख्याण 
करके तत्व की ओर श्राक्ृष्ट करना प्रन्नप्रि--आक्षेपणी कथा 
कहलाती है । दृष्टिवाद सूत्र की व्याख्या करके अथवा तत्त्वों का 
सूक्ष्म रूप से, निरूपण करके श्रोताश्रों को धर्म-तत््व की ओर 
प्रेरित करना दृष्टिवाद-आ्राक्षेपणी कहलाती है। 


अपने शिष्यों और श्रोताओं को कुमागं से हटाकर समन्मार्ग 
में लगाने वाली कथा (उपदेश) विक्षेपणी कथा है। इसके: भी 
चार भेद हैं: -- 


(१) स्वसिद्धान्तों की युक्ति युक्तता, सत्यता सिद्ध करके 
परकीय सिद्धान्त के दोषों को प्रकट करने वाली कथा.। . 


(२) परकीय सिद्धान्त का कथन करते हुए अपने सिद्धान्त 
की स्थापना करने वाली कथा । 
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(३) परकीय सिद्धान्त में जो--जो विपय जिनेन्द्र भगवान्‌ 
के कथन के समान हैं उनका निरूपण करके, विपरीत कथन के 
दोप दिखलाना । 


(४) मिथ्या वादों के दोप दिखलीकर फिर जिनाग्रम से 
मिलती हुई बातों का निरूपणा करना । 


तीसरी संवेगनी कथा है । कर्मों का फल जीव को किस 
प्रकार मोगता पड़ता है, और यह्‌ संसार कैसा असार एवं दुःखों 
से परिपूर्ण है, इत्यादि विवेचना करके श्रोताओं के चित्त में वेराग्य 
उत्पन्न करने वाली कथा संवेगनी कया कहलाती है । यह कथा भी 
चार प्रकार की कही गई है। इस भव की. असारता एवं दुः:ख- 
मयता का कथन करना, परलोक की असारता का विवेचन करना, 
अपने शरीर की क्षणभंगुरता, अ्रपोवचनता आदि का निरूपण 
करना और पर शरीर ग्र्थात्‌ मुर्दे के शरीर का स्वरूप चित्रित 
क्रके वैराग्य भाव उत्पन्न करता । इस कथा से श्रोताश्रों को संसार 
और शरीर का वास्तविक स्वरूप ज्ञात हो जाता है और उनका 
मोह या तो हट जाता है या शिथिल हो जाता है । 


नि्वेद का अर्थ है उदासीनता। संसार के प्रति उदासीन 
भाव उत्पन्न करने वाली कथा निर्वेदनी कथा कहलाती है। इसके 
भी चार भेद, किये गये हैं। जैसे:--- 


(१) इस लोक में श्रर्थात्‌ वर्त्तमान जीवन में कि 
सशुभ कर्म इसी लोक में अर्थात्‌ इसी. जीवन में किस प्रकार 
मय फल प्रदान करते हैं, यह कथन करना । 


ये हुए 
दुःख 
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व 


(२) इस भव में किये हुए अशुभ कर्मों का फल परभव में 
भोगना पड़ता है इस प्रकार की विवेचना करता। 


.._ (३) पूर्व भव में आचरण किये हुए पाप-कर्मों का फल 
जीव को इस भव में किस भ्रकार भोगना पड़ता है, इंत्यादि 
निरूपणा करना। 

(४) पूर्व भव में किया हुआ परापाचार आगामी भव्ों में 
दु:ख रूप फल प्रदान करता है, यह बतलाना। 


अत्येक धर्मोपदेशक को इन धर्म कथाओं का स्वरूप सम 
कर ही उपदेश करना चाहिए, जिससे उपदेशक का भी कल्याण 
हो और श्रोताओं का भी कल्याण हो । 

. वर्मकथा करना भी एक प्रकार की तपस्या है। भगवान्‌ ने 
व्रारह प्रकार का तप बतलायथा है। उसमें ग्यारहवीं तपस्या सवा - 
ध्याय है। स्वाध्याय के पाँच भेद हैं:--वाचना, पृच्छना, परि- 
वर्ना, अनुप्रेक्षा और धर्मकथा । 


२९ महाराज से विनयपूर्वक शास्त्र पढ़ना वाचना स्वा- 
व्याय है। शास्त्रों के पठन से श्रज्ञान का नाश होता है. और ज्ञान' 
के श्रलौकिक प्रकाश से आत्मा 'उद्भासित हो जाती है। हित- 
अहित का, पुण्य-पाप का, कर्ततव्य-अकर्तव्य का भान हो जाता 
है । यही कारण है कि ताचना-स्वाध्याय भो तपस्या में गिना गया 
'है और वह भी आशभ्यन्तर तपस्या में गरिना गया है। जो. जितना 
ज्यादा शास्त्र-स्वाध्याग्र करेगा, वह उतनी ही अधिक तपस्या का 
फल पाएगा । किसी को अधिक समय न मिल सके और एक पन्ना 
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भी प्रतिदिन शास्त्र का पढ़े तो उसे भी तपस्या के फल को प्राप्ति 
गेगी । कई लोग कहते हैं कि तप करने की अभिलापा तो बहुत 
रहती है, मगर भूखा नहीं रहा जाता । ऐसे लोगों से कहा जा 
सकता है- भाई, भूखे नहीं रह सकते तोन सही, तपस्या तो 
भगवान ने अनेक प्रकाद को बतलाई है। स्वाष्याय करने में तो 
भूखा रहने की कोई श्रावश्यकता नहीं है। दो-चार पृथ्ठ शास्त्रों 
के पढ़ो-शाँत और एकाग्र चित्त से पढ़ो । उसके अ्रर्थ पर विचार 
करो । कोई बात समझ में नआये तो विद्वानों से प्रझबेन करके 
समभो । समझे हुए विषय पर वार-बार विचार करो । बहुत वार 
तुम बेकार बैठे रहते हो । वेकारी में मस्तिष्क में तरह-तरह के 
तूफान आते हैं. हानिकारक बातें यूभती हैं, दुविचार आते हैं। 
किसी को अपने पास बिठला कर प्रयोजन-हीन और कमेवन्ध को 
कारणभूत वातें करने लगते हो । इन सव से क्या यह अच्छा न 
होगा कि तुम पढ़े या सुने हुए शास्त्र की बातों पर विचार किया 
करो ? जब कोई काम तन हो उस समय भी अगर शास्त्र-चिन्तन 
कर लिया करो तो' कितना लाभ होगा, इस बात की तुम कल्पना 
भी नह कर सकते । 


'इसी प्रकार नमोकारमन्ञ का जाप करना, 'लोगस्स' और 
“नमोत्थु रु के पवित्र पाठों की माला फेरना भी तपस्या है । प्रति- 

* क्रमण करना और उसके पाठों को: श्रवण करना, भी तपस्या .है। 
इससे भी कर्मों की निर्जरा होती है । पापों का नाश होता. है । जैसे 


सावुन से कपड़ों का मैल कट जाता है, उसी प्रकार तपस्पा से 
आत्मा का मेल कटता है। इस प्रकार स्वाब्याय करना आत्मा 
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के मैल को दूर करके उसे निर्मल बनाना है। यह बिनां कठिनाई 
का साधन है । इससे क्यों चूकते हो ? 


कोई कहता है-शास्त्र समक में तो श्राता नहीं । फिर 
उसका स्वाध्याय करके क्या करें ? कोरा पाठ बोल जाने से क्या 
लाभ है ? इस सम्बन्ध में मेरा कहना यह है कि सर्वप्रथम तो य॑ 
प्रयत्त करना चाहिए कि शासत्र का आशय तुम्हारी समझ में श्रा 
सके । मनुष्य के लिए ऐसा करना कोई बड़ी बात नहो है। बड़े- 
बड़े विद्वान या पण्डित, जो शाद्ों के ज्ञाता सममे जाते हैं, पहले 
शाल्नों का एक भी श्रक्षर नहा समभते थे। प्रयास करके उन्होंने 
योग्यता प्राप्त की और शाखत्र समझने लगे । तुम भी प्रयास कर 
सकते हो और वैसी योग्यता प्राप्त कर सकते हो । शाश्ष के आशय 
को समझ कर अगर स्वाध्याय किया जायगा तो निस्सन्देह खूब 
आनन्द मिलेगा, स्वाध्याथ रसमय बन जायगा, चित्त में तलली- 
नता उत्पन्न हे जायगी और इससे कर्मों की अपेक्षाकृत श्रधिक 
निर्जरा होगी । लेकिन इसका आशय यह नहीं समभना चाहिए 
कि अर्थ को समझे बिना स्वाध्याय करने से कुछ लाभ नहीं होता । 
आपने कभी देखा होगा कि जब किसी मनुष्य को साँप काट खाता 
है तो वह मूछित हो जाता है । उस स्थिति में मन्त्र-पाठक विष दूर 
करने के लिए मन्त्र पढ़ता है। मूछित मनुष्य उस मन्त्र का श्रर्थ 
नहीं समझता, यहाँ तक कि मन्त्र पढ़ने वाला भी मन्त्र के शब्दों का 
सही आशय नहीं समझता है फिर भी मन्त्र का पाठ करने से विष 
उतर जाता है । इसो शअकार श्ाब्न का स्वाध्याय- करते-करते पापों 
का विष नष्ट हो जाता है । 


सांप का जहर उतारने के लिए चौबीस अक्षरों का मन्त्र 
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कह'कर पूछना चाहिए | उनको गेर-मौजूदगी में विद्वान गहस्थ से 
पूछना चाहिए । परन्तु विनय के साथ प्रश्न करना ही उचित है । 
कोई कह सकता है कि अगर विनय करके न पूछा तो क्या हानि 
है ? भाई, विनय के साथ पूछना शास्र का विनय करना है और 
अविनय से प्रश्न करता शाश्व का अविनय है। ज्ञान का, देव, 
गुरु और धर्म का विनय करना चाहिए । अधिक क्या, स्वाध्याय 
करना आरम्भ करते समय भी तीन बार वन्दना करनो चाहिए । 
कई लोग यों ही पड़ने बेठ जाते हैं, किन्तु विनय बडी चीज है। 
विनय से ज्ञान आता है। विनय से धर्म की वृद्धि होती है । जैन 
शासन में विनय की बड़ी महिमा बतलाई गई है । विनय के साथ 
'सीखे हुए दो अक्षर भी हजार अक्षरों के बराबर काम देते हैं । 


पहले सीखे ज्ञान को फेरना-भी स्वाध्याय है। इसे परि- 
बर्ततना या आवृत्ति करना कहते हैं । वार-बार फेरने से ज्ञान स्थायी 
'होता है, चिरकाल तक  विस्मरण नहीं होता और नवीन नवीन 
सूभ उत्पन्न होती है । इस प्रकार परिवर्त्तना स्वाध्य।य भी कल्यारा- 
कारी है । इससे भी अनन्तानन्त कर्म-वर्गण।एं टूटती हैं । ' 


कहा जा सकता है कि विचार करने से कम किस प्रकार 
टूट सकते हैं ? इसका उत्तर यह है कि विचार करने से जैसे कर्मों 
का बन्ध होता है, उसी प्रकार कर्म टूटते भी हैं। कर्म बन्ध- और 
कर्म-निज्जरा में विचार प्रधान कारण हैं। कोई पुरुष वेश्या के पास 
जाने का विचार करता है तो उसे कर्मों का वन्व होता है या नहीं ? 
तो जिस प्रकार बुरा विचार करने से अशुभ कर्मों का वन्बः होता 
है, उसी प्रकार शुद्ध विचार करने से कर्मों की निर्जरा भी होती. है। 
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पढ़े हुए ज्ञान पर बार-बार विचार करना, अनुप्रेक्षा नामक 
स्वाष्याय कहलाता है । इस स्वाध्याय से अधूर्व ज्ञान की प्राप्ति 
होती है । शास्त्र के सूक्ष्म से सूक्ष्म विषय का बोध होने लगता है । 
अनन्त जन्म-मरण के कारणभूत कर्मों का नाश हो जाता है। 
अनुप्रेक्षा करने से भावना निर्मल होती है और अन्तः:करण पवित्र 
होता है । जितनी देर तक तुम शास्त्र का चिन्तन करते रहोगे 
उतनी देर तक तुम्हारे मन में एकाग्रता रहेगी और मलीन विचारों: 
से तुम्हारा छुटकारा हो जायगा । अ्रतएव अनुग्रेक्षा नामक  स्वा- 
घ्याय भी अत्यन्त कल्याणकारी है । 


पाँचवें नम्बर का स्वाध्याय धर्म कथा है। धर्म कथा को 
ग्राज कल की प्रचलित भाषा में “व्याख्यान' कहते हैं। धर्म-कथा 
करना भी निर्जरा का कारण है | पहले वस्तु.के स्वरूप की स्थापना 
करना और जीव, अजीव, पुण्य एवं पाप है, लोक है, संवर है, 
निर्जरा है, बंध है और मोक्ष है, आदि सम्रस्त वस्तुश्रों की स्थापना 
करके उन्हें भली भाँति समभाना व्याख्यान या धर्म-कथा का ध्येय 
होता है । धर्म-कथा के चार भेद पहले वतलाये जा चुके हैं। 
व्याख्यानकर्त्ता को उचित है कि श्रोताश्रों की योग्यता को देख कर 
जब जो वर्म-क्था करना योग्य हो, वही करे और उन्हें मुक्ति -के 
पथ की ओर अग्रसर करे । साधारणतय। धर्म-कथाओं का- क्रम यह 
है कि पहले आराक्षेपणी फिर विक्षेपणी, और तत्वश्रात संवेगणी 
तथा निर्वेदती कथा करती-चाहिए। संवेगती कथा में, जैसा कि 
पहले बतलाया जा चुका. है, संसार की श्रनित्यता दिखलाई जाती 
है । यह-जगत्‌ अनित्य है, अज्ञाश्वत है, मिथ्या है, सपने की माया 
हैं । हैं जीव ! जिस जगह. तू विश्वाम लेकर बैठा है वहाँ सदैव बैठा 
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ही नहीं रहेगा । किसी समय अ्रचानक ही चल देना पड़ेगा । श्रे 
भाई:! देख, तेरे बाप--दादा आदि पूर्वज चले गये और तीर्थंकर, - 
चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव और बड़े--बड़े महारथी भी चले गये । 
तब क्‍या तू ही अकेला अमर रहेगा ? देखते-देखते सारी रंगत ही 
बदल जाती है.। संवेगती कथा के द्वारा श्रोताओं के चित्त में 
संवेगभावः उत्पन्न किया है । संवेग के पश्चात्‌ ही निर्वेद आता है । 
जैसे-मगवान्‌ू महावीर चौवीसतब्रेें तीथैकर के रूप में जन्मे । 
अरिहंन्त अ्रवस्था प्राप्त होने पर उनके १४ हजार साधु. थे और 
३६ हजार आर्याएं थीं। साधुओं में इन्द्रभूति गौतम स्वामी मुख्य 
थे और साध्वियों में चन्द्रनबालाजी मुख्य थीं। जब भगवान्‌ ग्राम, 
नगर आदि में विचरते थे तो सभी साधु उनके साथ नहीं रहते थे, 
किन्तु सब उनकी आज्ञा में विचरते थे । विहार करते हुए त्रिकाल- 
दर्शी भगवान्‌ चम्पा नगरी में पधारते हैं:-- 


चम्पा नगरो आये विचरते चम्पा नगरी के उद्यान । ' 


विहार प्रान्त'में किसी समय राजग्रह नगर बड़ा समृद्धि 
शाली नगर था । कहते हैं उसके एक भाग में तो दस लाख करोड- 
पतियों की दुकानें थों । उस पमय भारतवर्ष में धन की कमी नहीं 
थी | जैसे आजकल अमेरिका धंनाब्य देश गिना जाता है; इस 
देश में ऐसे-ऐसे साहुकार मौजूद हैं, जिनकी एक-एक मित्रिठ' में 
छत्तीस-छत्तीस, हजार रुपये की सिर्फ ब्याज की आ्रामदनी है । 
इसी प्रकार उस समय भारतवर्ष भी धनवान्‌ देश था। अतएव॑ 
राजाग्रह नगर, जो मगव की राजधानी था, अगर अपरिमित 
सम्पत्ति से युक्त हो तो इसमें श्राश्नर्य ही क्या है :? 5 
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उस समय राजशह के राजा कोर्पिक थे | उघर विचरते हुए 
भगव।न्‌ महावीर स्वामों चम्पा नगरी के बाग में पधारे। पता 
लगते ही हजारों की रंख्या में नगर के नर-नारीवृन्द भगवान्‌ के 
दर्शनार्थ चल पड़े । उस समय वहां का राजा युद्ध में गया हुआ 
था, किन्तु श्रन्त:ुर में खबर पहुँचने ही राजा श्रेणिक की दसों 
रानियाँ रथ में वेठ कर रवाना हुई । काली, महाकाली, सुकाली, 
कृष्णा, सुखसेना, महाकृष्णा, प्रिय सेना आदि दसों रावियाँ प्रभु 
के दर्शन के लिए पहुँचीं | राजा श्रे शिक उस समय प्रलोकगमन 
कर चुके थे | इन दसों रानियों के एक-एक पुत्र था। सभी, को. 
अपने--अपने पुत्र प्राणों से भी झ्रधिक प्यारे थे | दसों पुत्र अपने, 
भाई राजा कोशिक की युद्ध में सहाग्रता करने के लिए युद्ध में गये 
हुए थे। दसों रानियाँ भगवान्‌ के '.समवसरण में आई और 
उपदेशामृत का पान करने लगों । भगवान्‌ ने-चारों प्रकार की 
कथा की । उसे सुन कर रानियों के दिल में खलबली मत्र गई । 


मिल कर सब महारानी बोलीं:-- 
 घन+नवन, वाणो प्र !. आपकी। 
अ्रणी वाणी में परम वेराग, जिनवरजी ।।. 


. जब धर्मोपदेश समाप्त हो चुका तो दसों रानियों' ने हाथ 
जोड़ कर विनय की-प्रभो ! आप दया के सागर हैं और सर्गज्ञ 
सर्गदर्शी हैं। हमारे हृदय में जो संशय है, 'क़ृपा करके' उसका 
निवारण कीजिए | चेटक-और कोशिक-राजा का युद्ध हो रहा 
है। उस युद्ध में हमारे प्राणप्रिय पुत्र भी सम्मिलित हुए हैं । 
महा प्रभो ! कहिए, हम अपने पुत्रों को कव देख सकेंगी .? बे हमें 
कब 'मिलेंगेए, ४7. +. «४ - . | | 
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रानियों ने जो प्रश्त किया, उसके उत्तर में प्रभु ने 
कहा :-- 


नो अट्ठ॑ समद्ठ । 


ग्र्थात-अब यह नहीं हो सकता । तुम अपने पुत्रों से नहीं 
मिल सकतीं । रानियों के प्रश्न का उत्तर भगवान्‌ ने ज्योतिष से 
नहीं दिया । साधु ज्योतिष का प्रयोग नहीं करता । जो ज्योतिष 
एवं निमित शास्त्र के प्रयोग में लग जाता है, वह श्रपती साधना से 
भटक जाता है । 


कई महिलाएं सब्तान प्राप्ति आदि की कामना से प्रेरित 
होकर ज्योतिषियों, नैमित्तिकों आदि के चक्कर में पड जाती हैं । 
कई तो चमारों की देवी के आगे माथा रगड़ने जाती हैं। कितनी 
ही छोरे के लालच में पड़ कर अपने पतिक्रत्य धर्म को भी खण्डित 
कर डालती हैं । लेकिन उन्हें समभना चाहिये कि मनोवांछित 
सामग्री पुण्य के अनुसार ही प्राप्त होती है। जिसने जितना पुण्य 
उपाजंन किया हैं, उसे उतनी ही सुखद सामग्री मिलेगी। जिसने 
आक बोया है उसे कल्पवृक्ष के फल किस प्रकार मिल सकते हैं ? 
ताजियों के नीचे निकलने वाली बाइयां क्या ततीस करोड़ देवी- 
देवताओं को बेकाम समभती हैं ? क्‍या ताजिया में सनन्‍्तान देने की 
वक्ति- है ? मगर इस बात का विचार करता कौन है ? . 


कई गु डे लोग चूड़ियां श्रादि बेचने का बहाना करके 
ग्रहस्थों के घर में श्राते हैं और घर का हाल-चाल जान जाते हैं। 
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कई लोग मंत्र-तंत्र के वहाने भी घरों में घुसते हैं और घर का 
अन्दाज लगा जाते हैं । फिर रात्रि में आकर चोरी कर ले जाते हैं । 
कई जगह तो यह भी सुना गया है कि इस प्रकार रात्रि के समय 

घर में घुस कर गु ढ़े लोग औरत को ही उड़ा कर ले गये ! 


बहिनों ! समय बड़ा नाजुक है। इस समप्तय में बहुत साव- 
धान और सतर्क रहने की आवश्यकता है। आपको किसी उ्स्तु 
की आवश्यकता हो तो श्राप अपने पति से कह कर नहीं मंगवा 
सकती है ? पुत्र आदि के द्वारा खरीद नहीं कर सकती हैं: ? परन्तु 
रास्ता चलते, श्रपरिचित लोगों को घर में मत आछे दो । वे. किसी 
समय धोखा दे सकते हैं, विश्वासघात कर सकते हैं। उनके चंगुल 
में मत पड़ो । गुंडे लोग कई भ्रकार से घरों में प्रवेश करने का 
प्रयत्न करते हैं । कई लोग बाबा बन कर, महात्मा बन कर, साधु- 
संयासी का भेष बना कर घर में प्रवेश करने का प्रयत्न करते हैं 
और कहते हैं-तेरे यहां यों हो जाथगा, त्यों हो जायगा। मगर 
ऐसा कहने वालों को धूर्त्त समभो। उनके पास कोई चमत्कार 
हीता तो दे स्वयं क्यों दरवाजे-दरवाजे पर भीख मांगते डोलते ? 


प्राचीनकाल में किसी राजा के यहां पुत्र न होता तो वे 
महात्मा के पास जाकर पूछते , थे । महात्मा उत्तर देते-गौसेवा 
करो । मेरे पास पुत्र नहीं है। मैं पुत्र का दान कैसे कर सकता 
हूँ? कालीदास के रघुवंश को देखने से इस विषय में स्पृष्ट 
'जानकारी हो जायगी । मतलब यह है कि पुत्र आदि की प्राप्ति 
किसी. के देने से नहीं हो सकती ,। : वह तो अपने कर्मों के अनुसार 
' होती है । भ्रतएव पुत्र-प्राप्ति के।लिए कहीं इध्तर-उधर भटकने-की 
"आवश्यकता नहीं है.।.इसके अतिरिक्त यह भी समभ लेता चाहिए 
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कि जो त्यागी होकर भी निमित्तशाश्ल का प्रयोग करता है, वह 
सच्चा त्यागी--साधु नहीं है । 


भगवान्‌ कहते हैं--राजा चेटक के अचूक वाण- के निशान 
ने तुम्हारे पुत्रों का प्राणहीत कर दिया है। अब तुम्हारे पुत्र 
जीवित नहीं रहे हैं । 


भगवान्‌ महावीर स्वामी का उत्तर सुन कर और अपने 
पत्रों की मृत्यु का हाल जान कर दसों रानियों के हृदय को बहुत 
तीन्न आरधात लगा । वे उस आघात को सहन नहीं कर सकीं । 
मूछित होकर धड़ाम से धरती पर गिर पडीं । उनकी दासियों ने 
उचित उपचार करके उन्हें सचेत किया । चेत आते ही रामियां 
फिर विसूर-विसूर'कर रोने लगीं । 


, रानियों की यह मोहमयी अवस्था देख कर भगवान्‌ ने 
-कहा-रानियों ! रोना व्यर्थ है। रुदन करने पर भी अब परलोक- 
गत पुत्रों का मिलन नहीं हो सकता । अ्रलबत्ता, श्रार्त्तृध्यान करने 
से तुम भविष्य क लिए और भी अधिक कर्मों का बंध कर लोगी । 


कहा जा सकता है कि सर्जज्ञ होने के कारण भगवान्‌ को 
पता तो था कि इस दुस्संवाद से रानियों को मार्मिक व्यथा होगी, 
फिर भगवान्‌ ने उन्हें यह संवाद क्‍यों सुनाया ? 


आपको मालूम है कि उपासकद्शांग सूत्र में महाशतक 
श्रावक की .कथाआई है । इस. श्रावक की १३ पत्नियाँ थीं 
और गे सभी भिथ्यात्विनी थीं। महाशत सम्यग्हष्टि और 
- श्रावक था । भगवान्‌ महावीर का चेला था । उसकी पत्नियों में 
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वती नाम की एक पत्नी बड़ी कर, हृत्यारिणी और पापिनी थी । 
न्‍हाशतक ने जब देख लिया कि यह शरीर अब अधिक टिकने 
बाला नहीं है तो पहले तो उसने श्रावक की ग्यारह प्रतिमाश्रों 
ठा वहन किया और फिर संथारा धारण कर लिया । उस समय 
प्रहाशतक की बारहवों पत्नी कामान्ध होकर उसके पास गई । 
तब श्रावक ने अवधिज्ञान से जान कर उससे कहा--तू धर्मविमुख 
है । तू सातवें दिन मर कर छठे नरक में जाएगी । 


यह बात भगवान्‌ महावीर स्वामी को विदित हुई। 
उन्होंने गौतम स्वामी को श्रादेश दिया-- जाओ और भमहाशतक 
श्रावक से कहो कि तुमने अपनी पत्नी के प्रति कढोर शब्दों का 
प्रयोग किया है, अतएव प्रायश्वित्त करो । गौतम स्वामी गये और 
श्रावक ने दण्ड लेकर आत्मशुद्धि की । इसका कारण यही मालूम 
होता है कि श्रावक ने क्रोध के वणीभूत होकर यह शब्द कहे थे। 
किन्तु भगवान्‌ ने रानियों के हित का विचार कर करुणा से 
प्रेरित होकर फर्माया था। इस पर से यह नियम फलित हुत्रा है 
कि छु्मस्थ ऐसी भाषा का प्रयोग नहीं कर सकेता । केवलज्ञानी 
प्रभु अपने ज्ञान में जैसा देखते हैं, कह देते हैं। उन्हें कोई दोष 
नहीं लगता । भगवान्‌ को विदित था कि अपने पुत्रों की बात 
सुन कर रानियों को वैराग्य होगा और वे आत्मकल्यार का मार्ग 
अद्भीकार कर नेंगी । * ४ 


भगवान्‌ के कथन का वास्तव में यही परिणाम होना था । 
दसों रानियां कहने लगीं संसार अनित्य है, नीरस है, निःस्वाद 
है । हम राणा कोशिक से आज्ञा लेकर, साध्वी-दीक्षा लेंगी और 
अपनी आत्मा का कल्याण ,करेंगी। .इसके ब[द सब. .ने दीक्षा 
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अज्भीकार की और रत्नावली, कनकावली आदि उत्कट तप किया । 
उसी भव में उन्होंने अपना ग्रन्तिम कल्यारा साधन कर लिया । 


भाइयों ! मनुष्य को प्राय: तीन अवसरों पर वैराग्य 
आता है- श्मशान में, भोग के शअ्रन्त में, और जीवन के अन्त 
में | परन्तु अकसर वैराग्य की वह लहर टिकती नहीं है--आ।ती 
है और चली जाती है। मनुष्य जब दाग में जाता है तो वहां 
बड़ा अफसोस करता है ! संसार की क्षणभंगुरता का विचार 
करके कहता है-अरे, जिन्दगी तो स्वप्न के समान है ! किसी 
का जीवन कायम नहीं रहा और न रहेगा । एक दिन अपने को भी 
चल देता पड़ेगा । परन्तु जब स्नान करके दुकान पर जाता है तो 
सब भूल जाता है और “ब्लेक मार्केट” करने लगता है । कम 
तोलना शुरू क* देता है, नापने में बेईमानी करता है, भ्रगर 
सरकारी नौकरी है तो रिश्वत खाने लगता है ! वैराग्य उसका हवा 
हो जाता है ! किन्तु वह भाग्यशाली है जिभके चित्त में आई हुई 
गैराग्य की हिलोर उसके चित्त के मेल को सदा के लिए बहा ले 
जाती है और मानव जीवन के वास्तविक कर्त्तव्य की श्रोर मनुष्य 
को खींच ले जाती है । 


स्थायी गैराग्य भाग उसी को प्राप्त होता है जो स्वाध्याय 
करता है या घमं-कथा सुनता है | अ्रतएवं आत्म कल्याण करने के 
लिए धर्म कथा सुनो श्रौर स्वाब्याय करो । 


भविष्यदत्त चरित-- 


राजा भविष्यदत्त, मुनिराज विमलवबुद्धि के निकट धर्म- 
कथा सुनने के लिए गया था। धर्मकथा के पश्चात्‌ पुण्य का अभाव 
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प्रकट करने के लिए मुनिराज भविष्यदत्त आदि के पूर्गभव का 
वृत्तांत प्रकट कर रहे हैं । मुनिराज ने फर्माया कि नन्‍्द (मित्रनन्‍्द) 
ने मुनि दीक्षा अंगीकार की और तप करके तथा षड़काय के 
जीवों की यातना करके अपनी आत्मा को विशुद्ध बनाया। मित्र- 
नगद मुनि उच्च श्रेणी की समता में विचरने लगे थे और अपने 
शरीर की ममता भी उनमें नहीं रह गई थी। इस तपश्चर्या के 
प्रताप से वह बारहबें स्वर्ग में इन्द्र के रूप में उत्पन्न हुए । 


धनदत्त और घधनलक्ष्मी यथा समय मृत्यु को प्राप्त होकर 
क्रमश: धनावह (भविष्यदत्त के पिता) और कमला (कमलश्री- 
भविष्यदत्त की माता) के रूप में उत्पन्न हुए । हे भविष्यदत्त ! 
तुम धनमित्र के जीव जन्मान्तर करके भविष्यदत्त के रूप में 
उत्पन्न हुए हो । जिस समय तुमने पूर्मभव के शरीर का त्याग 
किया, उस समय गुणमाला (तुम्हारों पूर्णजन्म की पत्नी) ने 
तुम्हारे वियोग में बहुत रन किया। वह अपने पति के गुणों 
का स्मरण कर-करके विलाप करने लगीं। उस समय कृतसेना 
उसके पास गई और उसे किसी प्रकार घेर्य बंधाया। ग्रुणमाला 
ते उसी समय रवेत साड़ी धारण कर ली । सधवा के योग्य समस्त 
खद्धार का परित्याग कर दिया और संसार की मोह-ममता से 
अलग रह कर धर्मध्यान करने लगी । यथासमय काल करके वह 
हस्तिनापुर-नरेश के यहां “कन्या के रूप में उत्पन्न हुई । 


कृतसेना ने ब्रतों को धारण करके धर्म का झाचरण 
किया और भव के अन्त में वह तिलकपुर में सेठ के घर कन्या 
के रूप में उत्पन्न हुई। कृतसेता का पूर्गजन्म पति बन्धुदत्त के 
रूप में उत्पन्न हुआ है, जिसने तुम्हे जंगल में छोड दिया था । 
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इस प्रकार कृतसेना, जो तिलकसुन्दरी के रूप में उत्पन्न हुई है, 
बन्धुदत्त की पूव जन्म की पत्नी है। इसी संस्कार से प्रभावित 
होकर उसने तिलकसुन्दरी को अपनी पत्नी बनाने का उद्योग 
किया था । सुमति तुम्हारी पूर्व॑भव की पत्नी गुणमाला ही है| 


इस प्रकार मुनिराज के मुखारविन्द से अपना तथा अपने 
परिवार का पूर्णभव का वृत्तान्त सुन कर राजा भविध्यदत्त के 
चित्त में गैराग्य भाव का उदय हो आया । भाइयों ! यह सब 
धर्म-कथा का ही प्रताप है। 
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स्तुति :- 


त्वाभामनन्ति मुनयः परमे पुर्मांस--- 
मादित्यवरणंमयल तमस: पुरस्तातु । 
त्वामेव, सम्यग्रुपलभ्य. जयन्ति मूुत्यु', 
तान्य: शिव: शिवपदस्य मुनीन्द्र | पन्‍था ॥ 
भगंवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचार्य महाराज 
फमोते हैं कि-हे सबेज्ञ, सर्वदर्शी, अनन्त शाक्तिमान्‌, पुरुषोत्तम, 


ऋषभदेव भगवन्‌ ! झ्रापकी कहां तक स्तुति की जाय ? है प्रभो ! 
झापके कहां तक गुरा गाये जाए ? 


हे नाभिनन्दत | ऋषभ प्रभो ! मुनिजन आपको परम पुरुष 
मानते हैं, आप सूर्य के सच्श वर्ण वाले हैं। पूर्ण रूप से निर्मल 
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हैं और अंधकार से परे हैं । जो श्रापकी शरणा प्राप्त करता है वही 


मृत्यु पर विजय प्राप्त कर सकता है। हे मुनियों के नाथ ! आपके 
सिवाय मोक्ष का और कोई कल्याणकर मार्ग नहीं है । 


भाइयों ! भगवान्‌ ने स्वयं अ्रजर--अ्रमर पद प्राप्त किया है, 
इस कारण जो भगवात्‌ का आश्रय लेते हैं, वे पुरुष भी अ्रजर-- 
अमर हो जाते हैं । उन्हें बुढ़ापा नहीं सताता और वे मृत्यु के ग्रास 
नहीं होते । 


वृद्धावस्था और नृत्यु किसी को प्रिय नहीं है, सब को जीवन 
प्रिय है शौर जीवन में भी यौवन प्रिय है। झ्चाय॑ महाराज ने 
थहां वही प्रिय पद प्राप्त करने का मार्ग बतलाया है। भगवान्‌ 
की भक्ति करने, स्मरण करने, उपासना करने और भगवान्‌ के 
वचनामृत का धान करके तदनुसार व्यवहार करने से भक्त वही 
पद प्राप्त कर लेता है जो उसे श्रतिशय ब्रिय है और जिस पद को 
प्राप्त कर लेने पर जरा-मरण का स्पर्श भी नहीं होता । 


संसार में बहादुर कौन है ? सर्वोपरि कौन है? क्‍या दूपरों 
को जान से मार डालने वाला बहादुर है ? नहीं, वह बहादुर नहीं 
है। वास्तव में बहादुर वह है जिसने मौत को मार डाला हो-मृत्य्‌ 
पर विजय प्राप्त की हो, उसी की बहादुरी ऊँचे नम्बर की है, जो 
मृत्यु को मार कर अमरत्व को ध्राप्त कर चुका हो। वही वीर, 
बहादुर, जगदुत्तम और पुरुषोत्तम है जो पुनः गर्भ में नहीं आता 
है । नहीं तो कोई कितना ही बड़ा आदमी क्यों न कहलाता हो, 
जो मृत्यु का शिकार होता है, उसे छोटा बनना ही पड़ता है । 
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शासत्र में कहा है-धघोरा मुहुत्ता अबलं सरीर श्रर्थात्‌ 
काल बड़ा ही भयानक है और शरीर शअत्यन्त निर्बल है। जो 
शरीर--जीवन श्रासोच्छवास पर अवलम्पत्रित है, जिसकी जिन्दगी' 
हृदय के स्पन्दन पर ही टिकी हुई है, 3सकी दुर्बंलता का - और 
क्या सबूत चाहिए ? जिसके विनाश के सैकड़ों कारण विद्यमान' 
हैं, वह कभी भी समाप्त हो सकता है। जब किसी भी कारण केः 
उपस्थित होने पर जीवन का अन्त सन्निकट आ जाता है, मृत्यु की 
विकराल मूर्ति नेत्रों के समक्ष होती है, वह समय बडा ही डरावना 
होता है | बड़े-बड़े विद्वानों और बलवानों का भी साहुस उस समय 
चुक जाता है और वे अपने आपको दुर्बल एवं अश्रसहाय अनुभव: 
. करने लगते हैं । जसे बकरे के सामने सिंह झा जाय तो बकरे के 
प्राण सूख जाते हैं भर सिंह के द्वारा मारे जाने से पहले ही वह: 
अ्रधमरा हो जाता है, उसी प्रकार मृत्यु की भीषण छाया देख कर 
बड़े-गड़े निर्भीक सेनापति भी दीन और अधमरे हो जाते हैं मौत 
इतनी जबरदस्त है ! 


मौत प्रकृति का एक अटल विधान है| साधारणतया लोग 
मृत्यु को एक अत्यन्त अनिष्ट विधान समभते हैं और मौत न हो 
तो राजी होते हैं | परन्तु दूसरी दृष्टि से भी इस सम्बन्ध में विचार 
करने की आवश्यकता है। जो लोग आज अपने भाई की ग्रह 
का भी पेट नहीं भर सकते, उनके दादा-परदादा श्रादि सभी 
पुरखा जीवित होते तो वे उनका पालन-पोषण किस प्रकार करते ?* 
बेटे की विधवा अहू को सासू फूटी आंखों नहीं देख सकती । 
वह अत्यन्त अनुचित, अ्सभ्य और ममंवेधी वचन कह कर 
उसके अन्तस्तल की पीड़ा पहुंचाती है'! कहती है--“रांड' तु 
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मेरे बेटे को खा गई | हाय हाय, यह कैसा भयंकर अत्याचार है ! 
जो वेचारी बाई भर जवानी में सौभाग्य से, सांसारिक सुखों से 
वंचित हो गई है, जिसके लिए जीवन भारभूत हो गया है, जिसकी 
समस्त शआ्राशाएं धूल में मिल गई हैं, जिसका जीवन प१रावलम्बी 
बन गया है, जिसके हृदय में संताप की आग दिन रात दहकती 
रहती है, जिसको सान्‍्त्वना देने की अ्रत्यन्त आवश्यकता है, उस 
बेचारी गरीबिनी को जन्न ऐसी गालियां दी जाती हैं तो कौन कह 
सकता है कि उसे कसी वेदना होती होगी ? मैं तो कहता हूँ कि 
इस प्रकार के अपशब्द कह कर विधवा के जीव को जलाना घोर 
हिंसा है, ऐसा पाप है कि जिसका प्रायश्वित बहुत कठोर होगा । 
अपशब्द कहने वाली चाहे सासू हो, चाहे और कोई हो, उसे 
इसका ऐसा फल भुगतना पड़ेगा कि छठी का दूध याद झा 
जायगा । विधवाशं के प्रति किये जाने वाले दुव्यंवहार ने 
न जाने कितनी विधवाम्रों को सन्मार्ग से च्यूत कर दिया है! 
लोग चाहते तो यहो हैं कि विधव!ए' आ्राजीवन शीलकब्रत का पालन 
करें, मगर व्यवहार ऐसा करते है कि वे न गिरना चाहें तो गिरने 
को मजबूर हो जाए ! ऐसा व्यवहःर करने वालों ने विध्रवा विवाह 
के समर्थकों की संख्या बढ़ा दी है ! यदि आप चाहते हैं कि विध- 
वाए अपने धर्म का पालन करें तो आपको अपना व्यवहार बदल 
देना होगा । विधवाशओों के साथ सहानुभूति और आदर का व्यव- 
हार करना पड़ेगा, उन्हें शीलवती होने के नाते सन्‍्मान देना 
पड़ेगा । अमंगल रूप नहीं मानना होगा । 


भला विचार करो कि जेसे सासू को झपना पति प्यारा 
लगता है, उसी प्रकार क्या बहू को अपना पति प्यारा नहीं लगता 
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होगा ? फिर सासू ने अपने पति को नहीं खाया-तो बहू भझ्यने पति 
को क्यों खा जायगी ? 


बहिनों, ऐसे कठोर शब्द किसी को मत कहो । इससे महात््‌ 
पाप होता है और घोर पाप कर्मों का बंध होता है। 


तात्परयं यह है कि मरना सब को बुरा लगता है और जीता 
सब को प्यारा है । श्रीमदाचारांगसूत्र में बतलाया है-- 


सव्वे पाणा पिश्ायुआ । 


ग्रर्थात्‌-प्रत्येक प्राणी को जोवन प्याश लगता है। मरना 
किसी को प्रिय नहीं है | 


मृत्यु को कोई नहीं चाहता, फिर भी मृत्यु से .कोई बचता 
नहीं है । किसी ने ठीक ही कहा है -- 
दुनिया में देखो सेंकड़ों, आये चले गये । 
' सब अपनी करामात दीखाये चले गये 
रावण रहा न भीम. न अजुन महाबली, 
एक वह बचे जो कर्म को मारे चले गये ॥ 


अगर मौत को जीतना है तो कर्मों का नाश करो। कर्मों 
को नष्ट करने का मार्ग भगवान्‌ वीतराग देव ने बतलाया है ।- उस 
मार्ग पर चलोगे तो फिर जन्मने और मरने का काम ही नहीं: रह 
जायगा ! मौजूदा शरीर तो छोड़ना ही पड़ेगा, लेकिन आगे न 
जत्म लेता होगा, न मरना होगा । 
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शरीर में से जीव निकलने के पाँच स्थान बतलाये गये हैं । 
ठाणांगसूत्र के पाँचवें ठाणे के तीसरे उह शक में कहा है:-- 


'पंचविहे जीवनिज्भाणमग्गे पएणत्ते, तंजहा-पाएंहि, 
उरूहि, उरेणं, सिरेणं, सब्बंगेहि | 


(१) पाएहि रिज्कायमारों सिरयगामी भवह । 
(२) उरुहि रिज्करायमाणे तिरियगामी भवइ। 
(३) उरेणं निज्कायमारों मसुयगामी भवईइ। 
(४) सिरेण निज्कायमाणें देवगामी भवह | 
(५) सब्वंगेहि रिज्कभायमाणो सिद्धिगइपज्जवसाणो पण्णत्ते। 


ग्र्यातू-शरीर में से पांच स्थानों से जीव निकलता है-- 
(१) पैरों के अंगूठों से लेकर घुटनों तक से (२) घुटनों से लेकर 
उरुझशों तक के भाग से (३) उरुझ्रों-जांघों से लेकर छाती तक के 
भाग से (४) छाती से लगा कर सिर के भाग तक से और (५) 
सभी अंगों से । नरों से निकला जीव नरकर्गात में जाता है, जांधों 
से निकला तिय॑चगति में जाता है, छाती से निकला जीव 
मनुष्यगति में उत्पन्न होता है। और सिर से निकला हुआ जीव 
देवगति में उत्पन्न होता है। समस्त अंगों में से निकलने वाला 
जीव सिद्धगत्ति प्राप्त करता है । 


यहां यह बात बयान में लेनी चाहिए कि पैरों से लेकर 
घुटने तक का जो एक द्वार बतलाया गया है, उसमें भी जीव की 


झठल विधान ] [ १३१ 


निकलने के कई स्थान हो सकते हैं । यह ऊँचाई जीव की गति की 
ऊंचाई की द्योतक होगी । पैरों के अंगूठे से. निकला जीव अगर 
सातवें नरक में जायगा तो थोड़ी ऊँचाई से निकलने वाला जीव 
छठे नरक में जायगा । इसी प्रकार सर्वत्र समझ लेना चाहिए। 
स्थल रूप में गति एक होने पर भो प्रत्येक में तर-तमता होती है । 
जानवरों में कोई गधा होता है तो कोई हाथी या घोड़ा होता है। 
मनुष्यों के लिए तो कहावत ही है: - 
मनुष्य मनुष्य में अन्तर । 
एक हीरा एक कांकर ॥ 
ल्षियों में भी कोई पद्मिनी तो कोई चुड़ैल होती है। भाइयों !' 

ह्लियाँ चार प्रकार की होती हैं । 

एक बार महादेवजी और पावंती दोनों बैठे थे । बातचीत | 
के सिल-सिले में पार्गती ने कहा मेरी इतनी उम्र हो गई, परन्तु 
एक भी छोकरी नहीं हुई । भ्रो महादेव शम्भु ! मेरी.एक लड़की तो 
होनी चाहिए। | 

भाइयों कोई कितना ही सुखी क्‍यों न हो, मगर सनन्‍्तान के 
अभाव में उसके सुख की पूर्णता नहीं होती । कहा है:-- 
शशि बिन रेन रेन.बिन रजनी बिन रजनी बिन शशि कस्यो ? 
कुच बिन हार हार बि्त कज्जल बिन कज्जंल श्यृ'गार कस्यो ? 
दीपक बिन मंदिर घृत बिन भोजन, पुत्र बिना परिवार कस्यो ? 
'केवलदास' बनाय' कहे भाई! .जीवदया बिन धर्म कस्यो ? 
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भाइयों ! रात्रि की शोभा चन्द्रमा के बिना नहीं होती 
श्र चन्द्रमा की शोभा रात्रि के बिना नहीं होती । दिन में चन्द्रमा 
को देखो तो एक दम्म श्री हीन--फीका दिखलाई देता है भौर बिना 
चन्द्रमा की रात भी बड़ी डरावनी प्रतीत होती है! इसी प्रकार 
मकान में दीपक न हो -तो मकान किस काम का ? अश्रन्त मैं 
केवलदास कहते हैं कि जीव दया के अभाव में धर्म कैसा ? जिसके 
घट में दया नहीं है, उसकी सब बातें झठी हैं। उसका सारा 
ग्राचार-विचार भिथ्या है। इसी प्रकार पुत्र के बिना परिवार 
सूना है । 

तो पावंती, महादेवजी से एक कन्या के लिए प्रार्थना करने 
लगीं इसी समय सामने से एक गधी भाई | महादेवजी ने कहा -- 
पाती, ले, यह तेरी छोरी है। पार्वती ने उसे उठाकर काँख में 
लिया तो वह गधी एक वर्ष की छोकरी हो गई ।॥ पार्वती गोद में 
लेकर बहुत प्रसन्न. हुई । छोकरी बालोचित क्रीड़ाए करती है और 
पार्वती के सुख का पार नहीं । वह उसे दूध पिलाती है, प्यार 
करती है, पुचकारती है ! 


थोड़े दिन इसी प्रकार व्यतीत हो गये । तन पावंती ने फिर 
कहा-एक से मेरे क्या होगा ? मुझे तो एक छोकरी और चाहिए । 
उधर से एक बिल्ली आ गई तो महादेवजी ने कहा-अच्छी बात 
है, लो, यह तुम्हारी दूसरी छोकरी है। पार्वती ने उसे गोद में: 
लिया तो वह भी छोकरी बन गई । पावती उसे पाकर आनन्दित 
हो,गई । 


कुछ समय गीतने के आाद पार्वती को फिर तीसरी छोकरी 
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की इच्छा हुईं । तब वह मौका देखकर महादेवजी से गोली--मुफे 
तो एक और छोकरी चाहिए । उसी समय एक कुत्ती वहां शभ्रा गई । 
महादेवजी गोले--ले, यह्‌ तीसरी छोकरी ले ले। पार्बती ने उसे 
गोदी में लिया तो वह भी छोकरी हो गई । अब पार्गतोी आनन्द 
से रहने लगी | महांदेवजी ने पूछा-अब तो श्रानन्द है? तब 
पार्गती ने मुस्करा कर कहा-तीन का टोटका होता है, मुझ तो 
एक और चाहिए । संयोगवश उसी समय उधर से महालक्ष्मीजी 
आई । महादेव ने कहा--लो, यह तुम्हारी चौथी छोकरी है । 
पार्गती ने महालक्ष्मी को जो उठाया तो वह भी छोकरीं बन गई । 
पार्गतीजी चारों छोकरियों को खिलातीं-पिलातीं, नहलातीं और 
सम्भालतीं । कोई रोती, कोई जिद करती, कोई मल-मृत्र से कपड़ा 
बिगाड़ लेती । इसे पार्गती भी परेशान हो गईं ! तब व्यंग करके 
महादेवजी ने एक बार कहा-छोकरियों सें अ्रधा गई या नहीं ? 
और आवश्यकता हो तो संकोच मत करना-कह देना मुभसे ! 
महादेवजी की व्यंगोक्ति सुन कर पार्गती को भी हँसी भा 
गई । वह बोली -मैं तो ऊब़् गई इन छोकरियों से | जान ग्राफत 
में आ गई है | अरव यह बड़ी भी हो गई हैं। इनकी सगाई करदो । 


महादेव बोले . अब यह अडंगा भी मेरे माथे ? 


पार्गती--नहीं तो सगाई के लिए किससे कहूँगी ? इन्हें 
ब्याहना तो पड़ेगा ही । हे 


क्रमशः सभी लड़कियों का विवाह कर दिया गया । विवाह 
के गाद विदा होकर जो गई सो फिर आई ही नहीं । एक दिन 
पार्गती को भ्रपती लड़कियों का स्मरण हो आया और उनकी 
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श्ांखों में आंसू भर श्राए। तब महादेवजी ने उनसे पूछा-क्यों 
आज क्या बात है ? क्‍या चाहिए 


पार्वती ने कहा--चाहिए क्‍या ? बारह महीने हो गये । 
लड़कियां १राई हो गई हैं, तब से श्राज तक उनकी खबर ही नहीं 
मिली । नहीं बुलाना हो तो मत बुलाओ, कम से कम खबर तो 
ले आओ । 


महादेवजी चले और पहले पहल गधी ब।ई के यहां पहुंचे । 
दोनों ब्याई समधी) मिले। दिन खुशी के साथ व्यतीत हुआ । 
दूसरे दिन महं।देवजी ने समधी से पूछा-हमारों लड़की की 
तरफ से कोई तकलीफ तो नहीं है श्रापको ? समवी ने कहा - 
झऔर तो सब ठीक है, काम भी खूब करती है, पर एक अबगुरण 
उसमें है । वह यह है कि अच्छे कपड़े पहने-पहने भी राख में लोट 
जाती है | महादेवजो ने मन में सोच लिया- आखिर तो गधेडी 
ही है ! 


वहां से चल कर महादेवजी जिल्लीबाई के घर पहुंचे । वहाँ 
भी ससुर से पूछा- आवको लडकी से कोई शिकायत तो नहीं 
है ? ससुर बोले- ध्षब ठीक है, परन्तु एक बडा दोष उसमें है। 
दूध गर्म करती है तो ऊपर की मलाई खा जाती है और विलोबना 
करती है तो मक्खन खा जाती है। महादेवजी समझ गए कि है 
तो विल्ली ! 


वहाँ से भी चल कर भहादेवजी कुत्तीबाई के घर पहुंचे । 
वहाँ पूछने पर उन्हें ज्ञात हुआ--वात-बात में गुस्सा करती है 
और कुत्ते को तरह भौंकने लगती है। महादेवजी को संमभते देर 
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न लगी कि कुत्ती गुस्सा न करेगी और भोंकेगी नहीं तो और 
क्या करेगी ? 


अन्त में महादेवजी चौथी महालक्ष्मी के घर पहुँचे । पूछने 
पर उनके समधी बोले-सुनिये समधीजी ! जब वह हमारे यहां 
नहीं आई थी तो हम अन्न के लिए भी तरसते थे । आपकी कन्या 
आई तो ञ्राज मोहरों के घड़े भरे हैं। पहले हमें कुत्ते भी नहीं 
पूछते थे और अब राजसभा में भी हमारा सनन्‍्मान होता है। 
आपकी बेटी तो साक्षात्‌ लक्ष्मी है। आस-पास ग्रामों और नगरों 
में दूर-दूर तक उसकी कीत्ति फैली हुई है। भला आप सरीखे 
महापुरुष की कन्या ऐसी न होगी तो किसकी होगी ? महादेवजी 
समभ गये कि लक्ष्मी तो लक्ष्मी ह है ! 


यह एक हदृष्टान्त है। इस हृष्टान्त का आशय यह है कि 
स्त्रियाँ चार प्रकार की हैं और १रुष भी चार प्रकार के होते हैं। 
जिस धुरुष या स्त्री को कायदे से बैठना उठना नहीं आता, जिसे 
अपने कपड़े-लत्तो भी सम्भालने का त्तमीज नहीं है, जो गंदगी में- 
कूड़े कचरे में ही बैठ जाय, वह पहली श्रेणी में गिनने योग्य है। 


जो बिल्ली बाई के समान हैं वे खूमचे वालों से लेकर चुपके- 
चुपके गुलाबजामुत्त गटक जाती हैं. अपने बाल-ढच्चों को भी याद- 
नहीं करत | ! 
हे जो गात-बात में ऋगंडा करे, जिसे अपने पास आया हुआ 
. दूसरा व्यक्ति न सुहाता हो, छोटी-छोटी बातों पर लड़ने को तैयार 
हो जाय, जिसकी जीभ वश में न रहे और गाली-गलौज करती 
रहे, उसे कुत्ती गाई की श्रेणी में रक्खा जाः सकता है । 
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जो सहनशील है, सदाचारी है, जिसके स्वभाव में कोम- 
लता और मधुरता है, जो अपने घर की सुव्यवस्था करता है; वह 
लक्ष्मी की श्रणी में रहने योग्य है। इस श्रेणी में कोई भी व्यक्ति 
क्यों न हो, उसकी कीत्ति सर्वत्र फैल जाती है । वह सर्गश्रियता 
प्राप्त कर लेता है । 


हां, तो मनुष्यों में भी इस प्रकार तरतमता होती है। इस 
तरतमता से देवगति भी नहीं बची है ।-अगर आँख. से- जीव निक- 
लता है तो कोई भवनपत्ति, वाण-व्यन्तर आदि में उत्पन्न होता 
है । यहां भी ऊँच-नीच का भेद यथायोग्य समभ लेना चाहिए । 

कहा जा सकता है कि जीव, शरीर के किस स्थान से 
निकलता है, यह बात क॑से मालूम हो ? उत्तर यह है कि इस बात 
को जांचने के उपाय हैं। मरने के बाद शरीर ठंडा पड जाता है, 
किन्तु जिस हिस्से जीव निकलता है, वह हिस्सा कुछ समय बाद 
तक भी गर्म मालूम पडता है । कइयों के मरते समय टट्ठी-पेशात्र 
निकल पड़ते हैं, तव समभना चाहिए कि वह जीव नीच गति में 
गया है । 

भाइयों ! यह चिन्ता मत करो कि मृत्यु के पश्चात्‌ हमें 
कौनसी गति या योनि मिलेगी ? इस बात की चिन्ता करने की 
आवश्यकता ही क्‍या है ? भविष्य की गति और योनि तो तुम्हारे 
हाथ की बात है। तुम जो गति प्राप्त करना चाहो वही प्राप्त कर 
सकते हो । दूसरे लोग तो यह कहते हैं-- 


श्रज्ञो जन्तुरनीशो5यमात्मनः सुखदुध्खयो: | 
ईश्वरप्रेरितो गच्छेत्‌ स्वर्ग वा श्वश्रमेव वा ॥ 
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अर्थात्‌-अज्ञानी--संसारी जीव अपना सुख-दुःख भोगने में 
स्वयं समर्थ नहीं है । अतएंव ईश्वर के द्वारा प्रेरित होकर वह 
स्वर्ग या नरक में जाता है । : 


इस प्रकार कह कर उन्होंने ईश्वर के हाथ में मनुष्य की 
चोटी पकड़ा दी है । मगर जैनत-धर्म का यह विधान नहीं है । जैन- 
धर्म के श्रनुसार तो जीव अपने किये कर्मों के अनुसार ही स्वर्ग 
या नरक में जाता है । जो जैसे कर्म बाँधेगा, उसे वैसी ही गति 
प्राप_त हो जायगी । ऐसी स्थिति में गति के लिए चिन्तित होने की 
अपेक्षा अपनी गति को सुधारने के लिए उत्तम आचरण करना ही 
अधिक उपयुक्त है। पवित्र आचार और पवित्र विचार रक्खोगे 
तो तीच गति से पाला पड ही नहीं सकता। अतएवं परभव 
सुधारना है तो इहभव को सुधारो। जिसने अपना वर्त्तमान 
जीवन सुधार लिया समझो उसने झागामी जीवन सुधार लिया। 
इसके विपरीत अगर आपने मौजूदा जोवन को बिगाड़ लिया है, 
अनीति और अधर्म का आचरण करके मलीन बना लिया है तो 
लाख चिन्ता करने पर भी भावी जोवन नहीं सुधर सकता। 
कहा है-- 

मनुष्य का जन्म अमोलक पाय, 

अरे चातुर !- मत एल गेंवाय | 

हाथ से बाजी तेरी जाय, 

मु-ग्रुण गाना हो तो अब गाय ॥ 


, भाइयों ! उत्तम गति में जाना हो तो उत्तम काम करो.। 
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तुम्हारे आज के कर्त्तव्य ही कल तुम्हारे भविष्य का निर्णय करेंगे । 
उस निर्णय में न ईब्वर का हस्तक्षेप हो सकेगा और न किसी 
दूसरी ग़क्ति का। इस प्रकार तुम स्वयं ही अपने भविष्य को 
मंगलमय बना सकते हो और तुम स्वयं ही अपने भविष्य को 
अमंगलपूर्णा बना सकते हो । तुम चाहो तो मृत्यु को जीत कर 
अमरत्व प्राप्त कर सकते हो । ईश्वर के समकक्ष बन सकते हो । 
कोई ऐसा ऊँचा पद नहीं है जिसे प्राप्त करने का अधिकार तुम्हें न 
हो । होनी चाहिए योग्यता । योग्यता कर्तव्य करने से आती है । 
इसलिए शास्त्रकार धर्माचरण करने की आवश्यकता प्रकट 
करते हैं । 


'भविष्यदत्त चरित!--- 


अभी जो पद बोला गया था, उसमें बतलाया गया है कि 
है चतुर मनुष्य ! यह मानव-जीवन अनमोल है । इसे पाकर वृथा 
ने खो । देख, अवसर निकला जा रहा है । शीघ्र सावधान हो जा । 


भाइयों ! शास्त्र सुनने और पढ़ने का तथा सन्‍्तों की वाणी 
सुनने का एक मात्र प्रयोजन आत्म-कल्याण में उद्यत होना ही है । 
जो लोग वीतराग की वाणी सुन करके भी उस ओर ध्यान नहीं 
देते और अपने जीवन को सफल बनाने का कुछ भी प्रयत्न नहीं 
करते, उन्हें पश्चात्ताप करना पडता है। अतएवं उपदेश को सुनकर 
उसके अनुसार प्रवृत्ति करना ही विवेकवान्‌ पुरुषों का कर्तव्य है। 


| राजा भविष्यदत्त ने मुनिराज की वाणी का श्रवण किया । 
'उससे उसे खयाल श्राया कि संसार अनित्य है। जीवन क्षणणिक 
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है । जल्दी ही आत्महित करने के लिए उद्यत हो जाना ही मेरे लिए 
उचित है। इस प्रकार विचार करके भविष्यदत्त, मुतिराज को 
यथाविधि बन्दना करके तुरन्त अपने महल में लौट आया । लौदते 
ही उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र को बुलाया। बुलाकर राजपाट उसे 
सौंप दिया । कुटुम्ब का समस्त उत्तरदायित्व भी उसके सुपुर्द कर 
दिया । इस प्रकार अपना समस्त भार पुत्र के जिम्से करंके उसे 
उचित शिक्षा दी । भविष्यदत्त ने बतलाया कि किस प्रेकार राजा 
बन कर प्रजा की सेवा में अपनी समस्त शक्तियां समपित कर 
देनी चाहिए । राजा में अन्य मनुष्यों की अपेक्षा कोई प्राकृतिक 
विशेषता नहीं होती । वह भी श्रन्य मनुष्यों की भांति ही जन्म 
लेता है। फिर भी समस्त प्रजा उसे ईश्वर की तरह मानती है। 
ग्रसाधारण सत्कार देती है । इसके बदले में राजा को भी कुछ 
देना चाहिए । अतएव राजा प्रजा के कल्याण के लिए अपना 
समग्र जीवन दे देता है । जो ऐसा करता है और प्रजा को पुत्र के 
समान समभ कर पालता है, वही वास्तव में राजा होने योग्य है। 
भर जवानी में प्रभुता पाकर वहुत-से रईस मदोन्‍्मत्त हो जाते हैं 
और कुपथ पर चलने लगते हैं। वे अपने जीवन को नष्ट कर 
डालते हैं, अपने उत्तराधिकारियों के रास्ते में कांटे वो जाते हैं 
और प्रजा को भी उ्मरा्गंगांभी बनने की परोक्ष प्रेरणा देते हैं। 
अतएव जिसके हाथ में सत्ता हो, उसे खूब सोच-समक कर कदम 
उठाना चाहिए। उसे स्वयं नीति के मार्ग पर चलना चाहिए और 
प्रत्येक मूल्य पर नीति की रक्षा करनी चाहिए। 


भविष्यदत्त ने आगे कहा- कुमार ! अपने कुटुम्ब का भी 
समस्त भार भव तुम्हें ही सौंपता हूँ। ग्रहस्थजी वन में पारिवारिक 
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सुख-शान्ति का महत्त्वपूर्ण स्थान है। जिसका पारिवारिक जीवन 
शान्तिपूर्ण अम्ृत-रस से परिपूर्णा और सनन्‍्तोषमय नहीं है, वह 
कितना ही वेभवशाली क्यों न हो, बाहर उसकी कितनी ही प्रतिष्ठा 
क्यों न हो, वह वास्तव में सुखी नहीं हो सकता ' अ्रतएवं तुम 
अपने जीवन को अश्रगर दिव्य बनाना चाहो तो परिवार को स्वर्ग 
बनाना । परिवार को स्वर्ग बनाने की कला क्या है ? सबसे पहले 
निष्पक्षवृत्ति की आवश्यकता है । तुम अपने पुत्रों को जितना प्यार 
करो, अपने भाइयों के पुत्रों को भी उतना ही प्रेम करना। परि- 
वार की महिलाओं का वस्न-आभूषण से समान रूप से सत्कार 
करना । इस विषय में तनिक भी पक्षपात करने से शहणशान्ति 
नष्ट हो जाती है । सबको समुचित अधिकार देना । कभी दूसरों 
की इच्छा के सामने कुकना पड़ता है और कभी दूसरों को श्रपनी 
इच्छा के अनुकूल भुकाना भी पड़ता है। अ्रतएव श्रवसर देख 
कर काम करना । 


स्वार्थभावना से भी परिवार में क्लेश उत्पन्न हो जाता 
है । तुम अपने हृदय में स्वार्थ का भाव न आने देना दूसरों का 
हिस्सा हड़पने की कभी इच्छा न करना । ऐसा करने से भाई-भाई 
शत्रु बन जाते हैं । परिवार तहस-नहस हो जाते हैं । देखो, कौरवों 
की स्वार्थलिप्सा ने महाभारत का बीजारोपरा किया। उन्होंन 
पाण्डवों का हिस्सा हड॒प लिया तो कौरव कुल का नाश हो गया ! 
भाई-भाई की फूट से लंका का राजा रावण मारा गया। चेडा 
कोणिक संग्राम का कारण क्या था ? उस संग्राम में करोड़ों को 
प्राण देने पड़े। एक भाई ने दूसरे भाई का हक हंथियाना चाहा । 
इससे कितना बड़ा अनर्थ हुआ ! इसलिए मैं. कहता हूुँ..क्‍कि- तुम 


अटल विधान ॥ 
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इन उदाहरणों से शिक्षा लेना और दूसरे का अधिकार छीनने का 
कंदापि प्रयत्त न करना । 


कुमार ! अधिक क्या कहूँ ? गुरुजनों . का समुचित आदर 
करना। विद्वानों का सन्‍मान करना । नीतिज्ञों का परामश 
मानना । दरिद्रों की सहायता करना, प्रजा की रक्षा करना । 
कुसंगति से बचना । सत्संगति करना । अपने जीवन को उज्ज्वल 
बनाना । कुल की प्रतिष्ठा बढ़ाता। वीतराग प्रभ्न॒ की भक्ति 
करना । कनक-कामिनी के त्यागी निग्न स्थ धर्मगुरुओं की उपासना 
करना । अपने मधुर वचनों से सब को सन्‍्तोष देत्ता-। मन से भी 
किसी का बुरा न सोचना । बस, इतनी बातों पर ध्यान दोगे. तो 


तुम्हारा कल्याण होगा । यह जीवन और आगामी जीवन- भी 
सुखमय बनेगा । 


इस प्रकार अपने ज्येष्ठ पुत्र को समका कर भविष्यदत्त 
दीक्षा ग्रहरा करने को उद्यत हुए । उधर भविष्यदत्त की माता 
कमलश्नी और तिलकसुन्दरी के हृदय में भी वैराग्य की उभियाँ 
उत्पन्न हुई । तीनों ने दीक्षा ग्रहण कर ली । तीनों ने शक्ति भर 
संयम का पालन करते हुए तपस्या की । अन्त में काल करके तीनों 


स्वर्ग को प्राप्त हुए | तीनों एक ही विमान में उत्पन्न हुए और उन्हें 
सोलह सागरोपम की स्थिति प्राप्त हुई । 


आपको विदित होगा कि प्रत्येक देवता को जन्म से ही 
अवधिज्ञान की प्राप्ति होती है। तदनुसार भाविष्यदत्त के जीव 
देवता ने अपने अवधिज्ञान का उपयोग लगाया तो उसे पता चला 
कि पूर्व॑भव में मैं मविष्यदत्त या, यह मेरो माता कमलश्ो थों और 
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यह मेरी पत्नी तिलकसुन्दरी थी । उसे यह भी मालूम हो गया कि 
विमलबुद्धि महाराज से दीक्षा लेकर और संयम का पालन करके 
हम तीनों देवगति को प्राप्त हुए हैं । 


भविष्यदत्त के जीव देवता ने विचार किया--हस्तिनापुर में 
मेरा परिवार निवास करता है | हम तीनों वहां जाकर उनसे 
मिलें और अपना यह दिव्य वैभव दिखलावें । इस प्रकार इच्छा 
होते.ही तीनों देव विमान में बेठकर हस्तिनापुर की ओर चल दिये । 


भादयों ! धर्म के प्रताप से सभी सुखों की प्राप्ति होती है । 
धर्म का आचरण करके भविष्यदत्त ने कितना विकास किया, 
यह देखकर अ्रगर आप भी धर्म का आचरण करेंगे तो आपका 
भी कल्याण होगा । 


१३-११-४७ | 
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अहक्यानष्ठान.. 





नि आक  अ 


स्तुति :- 


बुद्धस्त्मेव विबुधाचितबुद्धि बोधातू- _ | 
त्व॑ शब्ूरोइसि भुवतत्रय्शंकरत्वात्‌ | . 
धाता5सि धीर ! शिवमार्ग विधेविधानात, 
व्यक्तं त्वमेम भगवन्‌ ! पुरुषोत्तमोषईसि ॥ 
भगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचार्य महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सववेज्ञ, सर्वदर्शी, अनन्त शक्तिमानू, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ? हे प्रभो ! 
आपके कहां तक गुण गाये जाए ?' 


भगवन्‌ ! आपका वोध देवों द्वारा पुजित होने के कारण 
आप वुद्ध हैं, श्राप त्तीन लोक में सुख-शान्ति का प्रसार करने 
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वाले होने के कारण शंकर हैं, आप मोक्ष-मार्ग की विधि का 
विधान करने वाले हैं, श्रत: श्राप ही विधाता हैं। और हे प्रभो ! 
यह तो स्पष्ट ही है कि आ्राप पुरुषोत्तम हैं । जगत के समस्त पुरुषों 
में उत्तम हैं । इस प्रकार बुद्धस्वरूप, शंकरस्वरूप, विधातास्वरूप 
और पुरुषोत्तम (विष्णु) रूप भगवान्‌ आदिनाथ ऋषभदेव हैं। 
उन्हीं को हमारा बार-बार नमस्कार है! 


भाइयों ! चौवीसों तीर्थंकर सर्वज्ञ और सर्गदर्शी हुए हैं। 
ब्रन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर स्वामी थे। आज सौभाग्य से 
उनके प्रवचन हमें उपलब्ध हैं । भगवान्‌ के ज्ञान में यह निखिल 
चराचर विश्व प्रतिबिम्बित हो रहा है। उन्होंने अपने केवलज्ञान में 
देख कर कहा है-'श्री वीर कहे निरधारा, सुन गौतम वचन 
हमारा' श्री महावीर स्वामी कहते हैं कि छह बातें ऐसी हैं जिनके 
विषय में किसी की ऋद्धि, ताकत तकं, बुद्धि, ज्ञान और उत्थान 
कर्म, बल, वीय॑, पराक्रम, पुरुषकार आदि कुछ भी नहीं चल 
सकता । श्रर्थात्‌ किश्री की शक्ति नहीं जो'इन छह बातों में से 
कोई एक बात भी फेर सके । 


यह सर्वज्ञ भगवान्‌ की वाणी है ! जो इस वाणी को श्रवण 
करता है, इसका मनन करता है और श्रद्धा लाता है, उसके पाप 
नष्ट हो जाते हैं । जो जिनवाणी से विरुद्ध बात करता है उसकी 
बात मिथ्या समझना और उस पर कभी विश्वास मत करता। 
छह बातों में से पहली बात यह है कि जगत में जीव को अजीब 
बनाने की शक्ति किसी में नहीं है। किसी की भी बुद्धि और किसी 
का भी पुरुषार्थ जीव को अ्रजीव नहीं बना सकता । 
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कोई कह सकता है कि ईइवर तो सर्वेशक्तिमान्‌ है.। क्या 
उसकी भी शक्ति नहीं कि वह जीव को अ्जीव बना सके ? अगर 
वह ऐसा नहीं कर सकता तो सर्गशक्तिमान कैसे रहेगा ? इसके 
उत्तर में कहा जा सकता है कि मनुष्य जब एक गलत धारणा 
बता लेता है तो उसकी संगति बिठलाने के लिए दूसरी गलत 
बातें भी स्वीकार करनी पड़ती हैं | इस प्रकार गलत बातें बढ़ती 
चलो जाती हैं और सत्य छिंपता जाता है। अ्रभी जो प्रश्त उप- 
स्थित हुप्रा है, उसके मूल में भी एक गलत धारणा काम कर 
रही है । वह गलत धारणा यह है कि ईश्वर सर्वेशक्तिमान्‌ है । 
पर वास्तव में ऐसी वात नहीं है। ईश्वर अतत्तशक्तिमान्‌ तो 
भ्रवश्य है, किन्तु सर्गशक्तिमान्‌ नहीं है। क्या ईश्वर में अपना 
सरीखा अनादि श्रनन्‍्त ईश्वर बनाने की शक्ति है ? इसके उत्तर ] 
कोई 'हां' नहीं कह सकता । फिर भी उसे सर्गशक्तिमान्‌ मानने 
काआ्राग्रह किया जाता है! त त्पर्य यह है कि ईश्वर में भी जीव 
को अजीव बनाने की शक्ति नहीं है। इसी कारण ग्रात्मा को 
श्रविनाशी माना गया है। आत्मा अलख, अगोचर, शाश्वत और 
सनातन है । उसे कोई अजीव बनाने में समर्थ नहीं है । 


जीव की निक्ृष्ट से निक्ृंष्ट अवस्था निगोद अ्रवस्था है। 
निगोद में जीव अल्पतम चेतना का धारक होता है। उस समग्र 
भी श्रक्षर का अनस्तवाँ भाग ज्ञान उसका अनाच्छादित ही रहता 
है । उस जधन्य ज्ञान पर आवरण नहीं चढ़ता। श्रतएव जीव 
फदापि अजीव नहीं हो सकता ।.. हे 

भाइयों ! यह सर्गज्ञ सर्गदर्शी का वचन है। यह कदापि 
भिथ्या नहीं हो सकता । इसमें किसी किस्म-की वाधा नहीं श्रा 
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सकती । भगवान्‌ ने बतलाया है कि द्रव्य की पर्यायें तो निरन्तर 
पलटती रहती हैं, परन्तु द्रव्य का सवंथा नाश कदापि नहीं हो 
सकता । यही बात शआ्आाज का विज्ञान भी स्वीकार करता है! इसी 
बात को पुष्टि हमारे अनुभव से होती है। आप किसी भी वस्तु 
को लीजिए, उसे पलट कर दूसरे रूप में कर सकते हैं, मगर क्या 
शून्य रूप में भी परिणत कर सकते हैं? कभी किसी ने ऐसा 
करके दिखलाया हो तो बतलाए ! 


सीधी-स।दी बात तो यह है कि जो अस्तित्ववान है, वह 
अस्तित्ववान ही रहता है, भूतकाल में उसका अस्तित्व था, वर्च- 
मान में उसका श्रस्तित्व है और भविष्य काल में भी उसका 
अस्तित्व रहेगा । इसी प्रकार श्राज जिसकी नास्ति है, वह भूत- 
काल में भी नहीं था और भविष्यकाल मे भी नहीं होगा । अत- 
एवं जीव का नाश नहीं हो सकता। जब नाश नहीं हो सकता 
ग्र्थात्‌ जीव कभी जीव रूप से मिट नहीं सकता तो वह अजीव 
भी नहीं हो सकता । जीव स्वतः सिद्ध द्रव्य है, उसके मूल में कोई 
विक्ृति नहीं हो सकती । तिलों में से तेल निकलता है, क्या कभी 
रेत में से भी तेल निकलते किसी ने देखा है ? सनन्‍्तान होगी तो 
नारी के ही होगी.। पुरुष सन्तान का प्रसव नहीं कर सकता | गेहूँ 
के पौधे में ही गेहूँ लगते हैं । मककी के पौधे में कभी गेहूँ लग सकत 
हैं? कहो भाई !. है कोई वैज्ञानिक ऐसा जो आक के पौधे में 
ग्राम्र--फल उगा दे ? जब यह भी होना सम्भव नहीं है. तो जीव 
को श्रजीव कौन बना सकता है ? जीव का नाश होता तो गीता में 
यह न. कहा - होताः-- है ५ ऑल 5 0 
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मैन॑ छिन्दन्ति शत्रारिि, नैत॑ दहति पावक:ः । 
न चैन क्लेदयन्त्यापो, न शोषयति मारुत: | 


गीताकार कहते हैं कि कोई भी शश्र जीव (आत्मा )को 
काटने में समर्थ नहीं हैं, कैसी भी ञ्राग क्‍यों नहो आात्मा' को 
जला नहीं सकती । प्रानी उसे गला नहीं सकता और हवा उसे 
सोख नहीं सकती । | 


इस कथन से भी यही सिद्ध होता है कि जीव्र सदा जीव 
के रूप में ही रहता है । जो शल्र से कटता है, आग से जलता है, 
पानी से गलता है और हवा से सूखता है, वह जीव नहीं, कुछ 
और हो है-जड़ है। इस प्रकार जीव कभी अजीव नहीं बन 
सकता । 


शासत्र में दूसरी वात यह वतलाई गई है कि अजीव कभी 
जीव नही हो सकता । ज़ब वस्तु को चेतन बनाने में भी कोई 
समर्थ नहीं है। इस विषय में अनेक मत हैं। उनकी मान्यताएं 
भिन्न भिन्न हैं। कोई कुछ मानता है, कोई कुछ मानता है । लेकिन 
भाइयों ! भ्रजीव को जीव कोई नहीं बना सकता है । इस विषय 
में पूर्वोक्त विवेचन हो पर्याप्त है। ऊपर जो युक्तियाँ दी गई हैं, 
वही यहां समझनी चाहिए । ' 

तीसरी वात यह है कि एक साथ दो भाषाएं कोई नहीं वोल 
सकता । जैसे 'हाँ' और 'ना' दो शब्द हैं। इन दोनों शब्दों को 
कोई एक साथ नहीं बोल सकता। दो शब्द वोलना चाहेगा तो 
पहले एक शब्द बोलेगा और फिर दूसरे शब्द का प्रयोग करेगा । 
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यह कदापि सम्भंव नहीं कि दोनों शब्दों का एक ही साथ प्रयोग 
कर दे । ऐसा करने की है किसी की ताकत ? चाहे कितने ही 
ग्रामोफोन या रेडियो क्यों न हों, उनमें से कोई भी एक साथ दो 
शब्द नहीं बोल सकता । चाहे आसमान से देवता ही क्यों न उतर 
आागें, वे भी एक साथ दो शब्दों का उचारण नहीं कर सकते । 
इस जगह किसी की बुद्धि, किसी का विज्ञान, मंत्र या तंत्र नहीं 
चल सकता । 

कोई कह सकता है कि हम गंगाजी में खड़े हैं । पाँव हमारे 
पानी में हैं और सिर पर घृप लग रही है । ऐसे अवसर पर दो 
बातें साथ में हो रही है । अर्थात्‌ गर्मी भी लग रही है | और सर्दी 
भी लग रही है | मगर यहाँ भी बारीकी है। जब तुम्हारा ध्यान 
गर्मी की ओर जाता है तो सर्दी की ओर नहीं जाता और जब 
सर्दी की . श्ञोर जाता: है तो गर्मी की श्लोर नहीं जा पाता। इस 
प्रकार एक साथ दो उपयोग नहीं होते । एक समय में काम तो 
हजारों हो सकते है किन्तु तुम्हारा ध्यान तो एक ही तरफ रहने 
वाला है । वह अनेक तरफ नहीं रह सकता । जब तुम्हारा ध्यान 
ईश्वर की तरफ होगा तो श्रन्य चीजों की तरफ नहीं जायगा और 
जब दूसरी चीजों की तरफ जायगा तो ईश्वर की तरफ नहीं 
जायगा । । 

किसी बादशाह की वेगग बदचलन थी। जब वह॒किसी 
गैर झ्रादमी के पास जाने लगी, तब बादशाह नमाज पढ़ रहा 
था। वह नमाज पढ़ने के लिए ज्यों ही नीचे की ओर भक्ुका तो 
बेगम उसके ऊपर होकर निकल गई । थोड़ी देर बाद वह लौट कर 
भीतर आई और बादशाह भी भोतर आया । बादशाह ने. गुस्से. 
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में आकर पूछा - तू मुझे लांघ कर कहाँ गईं थी? बेगम ते 

7-आ्राप सिजदा करते थे, मगर मुझे खबर नहीं थी। सुे 
खयाल होता तो मैं श्रापको लांघ कर क्यों जाती ? मगर आपको 
मेरे लांघने का. खयाल है तो इससे पता चलता है ,कि आपका 
खयाल मालिक की तरफ नहीं था। कहा है:-- 


जैसा चित्त हराम में वैत्ता हरि में होय-। - 
चला जाय बैकुठ में, पला न पकड़े कोय-॥ 


बेगंम कहती है-यदि आपका ध्यान मेरी ओर था तो खुदा 
की ओर नहीं था । खुदा की तरफ खयाल होता तो मेरी तरफ 
खयाल न जाता । 


यह तो एक उदाहरण मात्र है। कहने का मतलब यह है कि 
एक साथ दो बातों का ध्यान नहीं रहता। कभी-कभी आपको 
ऐसा लगता होगा कि हम दो बातों का एक स थ विचार कर लेते 
हैं। मगर यह आपका अम मात्र है । 


एक समय में एक ही भाव का वेदन होता है ।। जिस समय . 
शीत्‌ की वेदना होती है, उस समय उष्णवेदना नहों होती और 
जब उष्णव्रेदता होतो है तोशोत-गेदना नहींहोतो, जिस समये 
ग्रादणी वीमार हो जाता है और उसे बेदना हो रही - है, उस 
समय यदि दस-पांच आदमी झ्ाकर' उसका मन बहलाने लंगें 
ओर हास्य-विनोद की बातें करने लगें तो वह आदमी हँसने भी 
लगता है। उस समय कोई उससे पूछे कि भाई. हँस क्यों रहे हो ? 
तुम्हें ता कष्ट हो रहा था न ? तव वह यहो कहता है. कि मेरा 
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चित्त उस ओर नहीं था। तो जब वेदना को भूलेगा तभी हँसी 
आएगी । ' 


'इस प्रकार जैसे एक समय में एक हो उपयोग होता है, 
उसी प्रकार एक समय में एक ही शब्द का उच्चारण होता है। 
एक साथ दो शब्द बोलने में कोई समर्थ नहीं है। अगर कोई दो 
शब्द बोलता है तो.एक के बाद ही दूसरा शब्द बोलेगा। उद में 
अलिफ' के बाद बे और अंग्रेजी में 'ए! के बाद 'बी' बोलेगा । 

संसार में बहुत से मनुष्य हैं, किन्तु हल अक्षर भी कोई नहीं 
बोल सकता । बत्तोस व्यंजन और दस स्वर माने गये हैं। व्यंजन 
ग्रक्षर वंह कहलाते हैं जो स्वर की सहायता से बोले जा सकें 
औरं स्वर की सहायता के बिना न बोले जा सकें । स्वर वह कह- 
लाते हैं, जिनके उच्चारण में किसी दूसरे को सहायता की आव- 
शयेकता..न हो । 

चौथी बात यह है कि प्रत्येक जीव को अपने किये कर्म 
ग्रवश्य- भोगने पड़ते हैं । किसी की बुद्धि या शक्ति नहीं जो अपने 
कृत कर्मों के परिभोग से छुटकारा प्राप्र कर सके । जिसने जो 
कर्म बाँध्र लिये हैं, उसका:बवप भी . उसे उन कर्मों के फल-भोग से 
नहीं बचा सकता । चाहे कोई राजा हो, चक्रवर्ती हो, देव हो या 
इन्द्र हो, चाहे तीथद्धूर ही क्‍्यों-न हो, कर्म किसी को नहीं छोडते। 
रामायण के अनुसार राम ने बाली को तीर मारा तो भागवत 
में लिखा है कि कृष्ण महाराज को भी पैर में तीर लगा और पार 
हो गया । तीर मारने वाला पास में आया और रोने लगा। उसे 
रोता देख कृष्णजी बोले-रोग्रो मत, मैं बदला चुका कर श्रब शरीर 
त्याग रहा हैँ । लोग कहते हैं-- । | 
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समरथ को नहिं दोष गुसाई । 


तो फिर कहो, यह क्यों हुआ ? क्ृष्णजी से बढ़ कर 
सामर्थ्यशाली और कौन था ? वह भी कहते हैं कि मैंने रामावतार 
में गाली को बाण मारा था, तो उसके फल स्वरूप' आज मुफे 
गाण खाकर शरीर त्याग करना पड़ता है । इससे यही सिद्ध होता 
है कि कृत कर्मों का फल अवध्य भ्ुगतना पड़ता है। कोई कर्म- 
भोग से नहीं बच सकता । का “पु 


मुसलमानों के यहां भी एक जिक्र चला है। उनके आखिरी. 
मुहम्मद पेगम्वर हुए तो वे एक दिन थोडा सो गए. तव खुदा का 
हुक्म आया कि क्या हमने तुम्हें सोने के लिए भेजा है ? खुदा के 
इस उपालम्भ से पैगम्बर को इतना दुःख हुआ कि वें एक गईं में 
जाकर, खड़े-बड़े तीन रोज तक रोते रहे । उन्होंने खुदा से प्रार्थता 
को-मुझ से जो गुनाह हो गये हैं, उनके लिए माफी दो । 


कहो भाइयों, जो लोग दिन-रात ठांगे लम्गी करके पढ़े 
रहने हैं, उनका क्या हाल होगा ? हमारा कहना यह है कि अपने 
किये हुए गुनाहों का बदला भोगना ही पड़ेगा । 


एक बार इन्द्र ने भगवान्‌ महावीर से कहा-प्रभो ! नाना 
प्रकार के कष्ट आपके सामने आएंगे । उनका निवारण करने के 
लिए में झापकी सेवा में रहता चाहता हूँ। आज्ञा हो तो रहूँ । 
तञ सगवान्‌ ने क्‍या उत्तर दिया था? मालम है झ्रापको ? 
भगवान्‌ ने फर्माया कि-इन्द्र! मुझे किसी को सहायता की 
भावश्यकता नहीं है ! तोर्थंकर परायी सहायता से अपना मार्ग 
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प नहीं करते। मुभे अपनी ही भुजाओों से भव-सांगर पार 
करना है । 


कहते का आशय यह है कि किसी भी तीर्थंकर, अवतार या 
पगम्बर. की ताकत नहीं कि वह किये हुए कर्मों का फल न भोगे। 
जो मिर्च. खाएगा उसके मुह में जलन हुए बिना नहीं 
रहेगी । कोई शरात्र पीले और चाहे कि नशा न आवे, यह कभी 
हो सकता है ? भाई, इस विषय में किसी की भी नहीं चलती है । 
कोई कहे कि यह बड़े आदमी हैं । इन्हें गुनाह नहीं लगेंगे, परन्तु 
गुनाहँ उसको तो क्या, उसके बाप को भी नहीं छोड़न वाले हैं । 
जहर अपना काम करेगा और शअश्रमुत अ्रपता काम करेगा। चाहे 
भेरूजी हो या बालाजी हों, पीर हो या और कोई हो, किसी 'की 
ताकत नहीं कि गुनाह करके कह सके कि मैं उसका फल नहीं 
भोगूगा। कर्मों के आगे' न शनिजी 'की चलती है, न सूरजजी 
की चलती है । 


कहा जा सकता है कि परमात्मा स्वयं कोई अपराध करे 
तो उसे फल भोगना पड़ेगा या नहीं ? इसका उत्तर यही है कि 
परमात्मा कोई अपराध नहीं करता है। वह वीतराग है, सर्गज्ञ 
है, समस्त कामनाओं से अश्रतीत है, निर्मोह है, अशरीर है, समस्त 
यौगिक व्यापारों से अ्रतीत है । वह कतकृत्य है । वह कोई श्रप- 
राघ कर ही नहा सकता । शौर जो,अ्पराध करता है वह पर 
मात्मा ही नहीं है। तो - 


कर्मरेखा न मिठे, लाख मिटाये कोई । 
अक्लो दानिश की यहां, पेश न जाए कोई । 
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कोई अपनी इच्छा से दुखी नहीं होना चाहता । कर्म दो 
रह के हैं अच्छे और दुरे। बुरे कर्मों का नतीजा बुरा और 
प्रच्छे कर्मों का नतीजा अच्छा होता है । कोई बुरे कर्म करके 
अच्छा नतीजा पाना चाहे सो भी नहीं हो सकता । इसके सिवाय 
कोई अपने कर्म फल को दूसरों को नहीं दे सकता | कोई किसी के 
कर्म फल को ले भी नहीं सकता । बेठे के भाग्य में राज्य है तो ' 
उसकी शक्ति नहीं कि वह अपने बाप को दे दे। कई लोगों के: 
पास लाखों--करोड़ों की सम्पत्ति होती है। मरते समय तक वे 
परोपकार में एक पैता नहों लगाते । किन्तु यदि गोद लिये लड़के 
के भाग्य में सम्पत्ति नहीं है तो एक यैसा भी नहीं रहेगा । इसके 
विपरीत कई पिता अपन पुत्र के लिए एक पैसा भी नहीं छोड 
जाते, किन्तु श्राज भी कई ऐसे लखपति मौजूद हैं। बात यह है 
कि दीपक जहां कहीं जाता है वहीं उजाला करता है । इसी प्रकार 
पुण्यवान्‌ भी जहां जाता है, वहीं उजाला हो जाता है। जहां 
पुण्यवान्‌ पुरुष का पादन्यास होता है, वढ़ीं नवनिधान का निर्माण 
हो जाता है । पापी उसे हाथ लगा दे तो प्ोना भी मिट्टी वन 
जाता है। ह 


किसी के घर में अ्शरफियां गड़ी थीं। जब उसके यहां 
नादारी श्राई और उन अश्रशफियों को आवश्यकता हुई तो उसने 
उन्हें निकाल लेने का विचार किया । जमीन खोंद कर जो चर 
निकाला तो देखा कि चर में विच्छू ही विच्छू है। वह समझ 
गया कि इस समय मेरा भाग्य अनुकुल नहीं है । उसने 
का ० विच्छुओं को डोरे से बांधा और दुकान पर लटका दिया । 
फोई भी उन लटके विच्छुओं को देखता वही पृछता--इन 
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बिच्छुओं को क्‍यों लटका रवखा है ? ऐसा प्रइन करने वालों के 
विषय में वह सेठ समझ लेता कि ये भी मेरे ही समान 
भाग्यहीन हैं ! 

थोड़े दिनों बाद एक भज्िन उस दुकान पर आई। उसने 
देखकर पूछा--सेठजी ! दुकान पर यह अशर्फियाँ क्‍यों लटका 
खखी हैं ? इस प्रकार प्रश्न सुनते ही सेठ समझ गया कि यह 
भजन भाग्यशालिनी है । वह उसे अपने घर ले गया । उसने 
भजन से वह जमीन खुदवाई तो चर निकला । चह को देखकर 
भज्िन ने कहा-शअरे, यह तो श्रशफियों का चरु है ! सेठ बोला-- 
मु विच्छु नजर आते हैं और तुके अशर्फियाँ दिखलाई देती हैं। 
अच्छा, तुम भी ले जाओ और मुझे भी दे दो। तब भजन ने दो 
धोबे भर कर सेठ के पल्ले में डालि। वह अरशफियाँ, श्रशफियाँ 
ही बनी रहीं । 

भाइयों ! तकदीर का काम ऐसा जबर्दस्त है। मगर क्या 
आ्रा। यह भी जानते हैं कि यह तकदीर क्या चीज है ? कर्म ही 
तकदीर कहलाते हैँ । कर्म यदि शुभ हैं तो कहा जायगा कि तकदीर 
अच्छी है भर यदि कर्म अशुभ हैं तो कहा जायगा कि तकदीर 
खोटी है ! ऐसा समभ कर गुभ कर्मों का उपार्जन करना चाहिए । 
शुभ कर्मों का उपार्जन करने के लिए प्राणियों को साता पहुंचाने 
की आ्रावशयकता है। अपनी शक्ति के अनुरूप दान करो, दया 
पालो, शील का पलन करो, तपश्चरण करो और अपनी भावना 
को प्रतिक्षण पवित्र बनाये रखने का प्रयत्त करो | ग्रगर तुम्हारे 
पास लाखों का धन है ग्रोर सन्‍्तान नहीं है तो उस धन का उप- 
योग क्या होगा । किसी लड़के को दत्तक ले लोगे तो वह उसका 
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उपभोग करेगा । इससे तुम्हारा क्या उपकार हुआ ? तुम्हें क्या 
लाभ हुआ ? तुम तो यों ही कोरे हाथ जाओगे न ? और अगर 
सन्‍्तान है तो वह भी अपना भाग्य लेकर आई है । तुम्हारे धन 
से उसके भाग्य का निर्माण होने वाला नहीं है । तुम्हारी सम्पत्ति 
उसे सुखी नहीं वना सकती । अगर वह सुखी होगी तो अपने 
कृत कर्मों से होगी । इसलिए अगर तुम्हारे अन्त:करण में अपनी 
सन्‍्तान को सुखी बनाने का मिथ्या अहंकार है तो उसका परि- 
त्याग कर दो । सब अपने अपने कर्मों के अनुत्तार ही सुख दुःख 

पाते हैं । 

पाँचवी वात यह है कि परमाणु का, जिसे श्रग्नेजी भाषा में 
“एटम' कहते हैं और जिसे हम अत्यन्त सूक्ष्म मानते हैं, कोई 
छेदन नहीं कर सकता । परमाणु को कोई अग्नि में भो नहीं जला 
सकत[ । ऐसा करने की शक्ति भी किसी में नहीं है। 


छठी बात यह है कि लोक में रहने वाली वस्तुएँ लोक में 
ही रहती हैं । लोक की कोई भी वस्तु अलोक में नहीं पहुंचाई जा 
सकती । किसी की सामथ्यं नहीं कि वह ऐसा कर सके । 


जन आगमों में आकाश के दो भेद किये गये हैं-(१) 
लोकाकाश और (२) अलोकाकाश । आकाश के जिस भाग में 
जीव, पुदुगल, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और काल द्रव्य 
स्थित हैं, उस माग को लोकाकाश कहते हैं और जिस भाग में 
सिवाय आकाश के और कुछ भी नहीं है, जो असीम और शून्य 
आकाश है, वह अलोकाकाश कहलाता है । यहां यह वात ध्यान 
में रखने योग्य है कि जीव और पुद्गल ही गतिशील द्रव्य हैं । 
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वही एक स्थान से दूसरे स्थान पर जा सकते हैं। यद्यपि स्था- 
तान्तर में गमसन करने की शक्ति इन दोनों द्रव्यों में है, फिर भी 
गमन करने में निमित्त कारण धर्मास्तिकाय है | जैसे रेल के ऐ जित 
के चलने में लोहे की पांत सहायक होती है, उसी प्रकार जीव 
और प्दगल की गति में धर्मास्तकाय सहायक होता है । 


यह बतलाया जा चुका है कि धर्मास्तिकाय की सत्ता 
लोकाकाश तक ही सीमित है अ्रतएव यह भी स्वाभाविक ही है 
कि जीव और पुद्गल की गति भी लोकाकाश तक ही सीमित हो । 
यही कारण है कि अलोकाकाश एकदम सूना आकाश ही है 
उसमें आकाश के श्रतिरिक्त और कोई वस्तु नहीं है । 


गौतम स्वामी ने भगवान्‌ महावीर स्वामी से पूछा - लोक 
के किनारे खड़ा होकर कोई मनुष्य अ्रपना हाथ लम्बा कर दे तो 
उसका हांथ अलोकाकाश तक फंलेगा या नहीं ? भगवान ने उत्तर 
दिया: नहीं, ऐसा कदापि नहीं हो सकता । 


ग्लोकाकाश में जाने की शक्ति किसी में नहीं है। स्वर्ग, 
मोक्ष, नरक, आदि समी' गतियाँ और सभी योनियाँ लोक में 


ही हैं। 


इस प्रकार पूर्वोक्त छह बातें करन की किसी में शक्ति नहीं 
है । भाइयों ! यह केवली भगवान्‌ का बतलाया हुत्ना सिद्धान्त 
है.। यह कभी मिथ्या नहीं हो सकता । वीतराग की वाणी त्रिकाल-' 
अवाधित है । इसमें लेश मात्र भी सन्देह नहीं करना चाहिए। 
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भविष्यदत्त चरितृ:--- 
( 


भाइयों ! वींतराग भगवान्‌ की वाणी पर श्रद्धा करने से 
और शक्ति के अनुसार उसका आचरण करने से किस फल क्री 
प्राप्ति होती है, यह बात कथा के द्वारा समभाने के प्रयोजन से 
मैंने व्याख्यान के साथ मविष्यदत्त का चरित आपको सुनाया है । 
यह चरित मनोरंजन के लिए नहीं सुनाया जा रहा है और न 
समय बिताने के लिए । कथा के द्वारा कही हुई बात सुगमता के 
साथ सभी समझ लेते हैं। इस विचार से ही झ्रापको' चरित 
पुनाया जा रहा है । 


वीतराग-वाणी की श्रद्धा और आराधना करके भविष्य- 
दत्त राजा का जीव स्वग में उत्पन्न हुआ अवधिज्ञान से 
विदित हो गया कि मेरा पूर्वेभव का परिवार हस्तिनापुर में है । 
यह जान कर वह अपना वैभव प्रदर्शित करने के लिए दिव्य 
विमान में बठ कर रवाता हुआ । साथ में दोनों देव भी थे । जब 
तीनों देव हस्तिनापुर में पहुंचे तो विमान देख कर हस्तिनापुर 
निवासी चकित रह गए । सबको चकित देखकर देव ने अपना 
परिचय दिया । कद्गा-मैं भविष्यदत्त हूँ, यह कमलेश्री है और 
यह तिलकसुन्दरी हैं । तप और संयम की आराधना करके हम 


स्व में देव रुप में उत्पन्न हुए हैं। और आप सबसे मिलने के 
लिए यहाँ चले आए 


धन के फेल के साक्षात््‌ स्वरूप देख कर सब के हृदय में 


धर्मप्रेम की दृद्धि हुईं। लव ने उनकी प्रशंसा की । तत्यश्रात सब 
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के देखते ही देखते देव स्वर्ग को सिधार गये | कई सागरोपम तक 
उन्होंने वहां स्वर्गीय सुखों का उपभोग किया । 


स्वर्ग को स्थिति जब पूर्ण होने को होती है तो उनके गले 
की माला कुम्हला जाता है। उससे देवों को यह सूचना मिल 
जाती है कि अभ्रब च्यवन के दिन नजदीक आ गये हैं । सबसे 
पहले कमलश्री के जीव देव के गले की माला कुम्हलाई। नियत 
समय पर देव स्वर्ग से च्युत होकर राजकुमार क रूप में गंधरव॑पुर 
नगर में उत्पन्न हुआ । कालान्‍्तर में राजकुमार बड़ा हो गया। 
समस्त विद्याओ्रों और कलाओं में कुशल हो गया । उसका नाम 
वसुन्धर हुआ । य़ुवावय में श्राने पर उसे राज्य की प्राप्ति हुई और 
राजा वसुन्धर न्‍्याय-नीति से प्रजा का पालन करने लगा । 


कालान्तर में शेष दोनों देव स्वर्ग से च्युत होकर वसुन्धर 
के यहां पुत्र रूप से उत्पन्न हुए, राजा ने देवपाल और महोपाल 
नाम रकखा और खूब हर्ष मनाया । 


राजा वसुन्धर ने दीघेकाल तक राज्य किया। प्राचीन 
काल के राजा अगर राज्य का सुख भोगते थे तो परमार्थ को भूल 
नहीं जाते थे । प्राय: राजा लोग श्रन्तिम समय में, जब पुत्र राज्य 
कार्य का संचालन करने योग्य हो जाता था तो, पुत्र को राज्य 
सौंप कर आत्मकल्याण क॑ लिए निवृत्तिमय जीवन व्यतीत करते 
थे । राजा वसुन्चर ने भी अपने पुत्र को यथासमय राज्य का 
उत्तरदायित्व सौंप दिया और श्रीवर नामक मुनि की सेवा में 
उपस्थित होकय संयम धारण कर लिया | उत्कृष्ट संयम और घोर 
तपश्चरण करके मुनिराज वसुन्धर ने अन्त में मुक्ति प्राप्त की । 
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राजा वसुन्धर के पश्चात्‌ देवपाल और महीपाल राज्य का 
सुचारु रूप से संचालन करते लगे । उनके पास प्रभूत ऋद्धि थी, 
राजकीय वैभव था और सुख की सभी सामग्री सहज ही उन्हें 
उपलब्ध थी। अझ्तएव दोनों अ्राता परस्पर प्रीतिपृ्वेक रहते हुए 
सांसारिक भोगोपभोग भोगने लगे । एक बार की बात है कि दोनों 
भाई वनक्रीडा करने के लिए वन में गये थे। वहां उन्होंने एक 
मृगयूथ को दखा । मृग जंगल का जीव है । भोला-भाला और भद्र- 
प्राणी है। वेचारा तृण खाकर अपने प्राणों की रक्षा करता है । 
प्रकृति-औवी है। किसी का कुछ बिगाड़ नहीं सकता। फिर भी 
भ्ज्ञान और मांसलोलुप लोग उसका वध करने से नहीं चुकते ! 
कितनी निर्देबयता और कितनी कठोरता है ! 


वन का मृगयूथ अपनी स्वाभाविक क्रीड़ा में मस्त था । 
निर्भय था। स्वप्न में भी आशंका नहीं थी कि कोई दुर्घटना होने 
को है । मगर अचानक वहां एक व्याध आया और उसने तीर 
मार कर एक मृग के प्राण ले लिये। मृग वेचारा एक पल पहले 
किलोलें कर रहा था और दूसरे ही पल घराज्ायी होकर छठ- 


पटाने लगा दूसरे मृग उसकी यह दशा देख भयभीत होकर 
शाण गये ! 


देवपाल श्ौर महीपाल इस करुणापूर्ण हृश्य को देखते 
रह गय ! मृग की दक्षा देखकर दोनों भाइयों की आँखों में आँस 
आ गये । जीवन की क्षणभंगुरता प्रत्यक्ष दिखलाई पड़ी । उन्हें यह 
भी बाघ हो गया कि अन्तिम समय में कोई भी साथी-संगी, 


फुटुम्ब-परिवार काम नहीं आता । जब तक मृत्यु नहीं आई, तब 
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तक दूसरे लोग साथी हैं । मृत्यु आने पर कोई लोग साथ नहीं दे 
सकता ! संसार मिथ्या है, इस प्रपं॑च से मुक्त होने में ही कल्यारा है। 
97... पर 
: इस प्रकार सोच-विचार करते-करते उनके हृदय में वेराग्य्‌ 
उत्पन्न हो गया | वे उसी समय अपने महल में लौट आये । राज- 
पाट त्याग कर दोनों ने संयम ग्रहण कर लिया और अपनी 
आत्मा का अप्रतिम तेज प्रकट करके सिद्धि प्राप्र की । 


«इस प्रकार भर्विंष्यदत्त ने ऋ्मश: अभ्युदय की ओर अग्रसर 
होते-होते चरम अभ्युदय प्राप्त कर लिया । 


98% 8 | 


न 
(2: 
जिव्क्ाा 


साधृता को निकषा 


स्तुतिः-- 
तुभ्य॑ नमखिभुवनातिहराय नाथ ! 
तुभ्य॑ नमः क्षितितलामलभूषणाय । 
तृभ्य॑ नमस्रिजगतः परमेश्वराय 
तुभ्यं नमो जिन ! भवोदधिशोपणाय ॥ 
भगवान्‌ ऋषृभदेवजी की स्तुति करते हुए आचार्य 
महाराज फमति हैं कि-हे स्वज्ञ, सर्वदर्शी, अनन्तशक्तिमान, 
पुरपोत्तम, ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहाँ तक स्तुति की 
जाय ? हे प्रभो ! आपके कहां तक गुण गाये जाए ? 


है जिनदेव ! गआ्राप तीन लोक के ग्रर्थात तीन लोक के 


भमस्त प्राणियों के कप्टों को हरण्य करने वाले हैं । प्रभो आपको 
भप्तस्कार हो ! 
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हैं वीतराग ! आप इस भूतल के निर्मल आभूषण हैं । 
प्रभो ! आपको नमस्कार हो । 


हे जिननाथ ! संसार में देव तो बहुत हैं, किन्तु आप तीनों 
लोकों के देव हैं-परमेद्वर हैं । प्रभो ! आपको नमस्कार हो । 


हे जिनेन्द्र ! आपने ससार रूपी समुद्र को सोख लिया है, 
अर्थात्‌ चतुर्गंति रूप संसार अमरा का अन्त कर दिया है। प्रभो ! 
आपको नमस्कार -हो । 


इस स्तुति में आचार्य महाराज ने भगवान्‌ को समस्त 
प्राणियों की पीड़ा का प्रणाश करने वाला प्रतिपादन किया है। 
इस पर यह आशंका की जा सकती है कि क्‍या ईश्वर कर्त्ता है? 
यदि ईश्वर कर्त्ता नहीं तो फिर दु.खों का न.शकर्त्ता भी कैसे हो 
सकता है ? प्रश्न ठीक है । हमें सोचना चाहिए कि आखिर ऐसा 
क्यों कहा गया है ? बात यह है कि जैन घ॒र्म अनेकान्तवादी धर्म 
है । वह विभिन्न दृष्टिकोणों से वस्तु तत्त्व की विवेचना करता है। 
तीर्थंकर देव ने श्रहिसा का उपदेश दिया है ' अहिसा का भ्र्थ 
है- किसी प्राणी को पीड़ा न पहुंचाना । इसका आशय यह निकला 
कि प्राणी मात्र की पीड़ा को नष्ट करने का उपदेश देने के कारण 
भगवान्‌ आत्तिनाशक हैं। दूसरे, तीर्थंकर भगवान्‌ ऐसा मार्ग 
बतलाते हैं । जिससे कि शारीरिक और मानसिक सभी पीडाओं से 
प्राणी छुटकारा पा जाय। उदाहरणार्थ किसी रोगी को एक 
सुवेद्य ने रोग-नाश करने वाली औषध बतलाई। रोगी ने वैद्य का 
कहना मात कर औषध का सेवन किया और दुःख से छूट गया । 
अब रोगी उस वेद्य से कहेगा या नहीं कि--वैद्यराज ! आप मुमे 
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दुःख से छुड़ाने वाले हैं! यद्यपि श्रौषव का सेवन स्वयं रोगी 
ने किया है और श्रौपध के प्रभाव से दु:ख का अन्त हुआ है, 
फिर भी रोगी तो वैद्य के प्रति ही कृतज्ञता प्रदर्शित करता है ! 
इसी प्रकार जीव भगवान्‌ के उपदेश के अनुसार प्रधृत्ति करके 
दुःखों से मुक्त होते हैं, अतएवं भगवान्‌ दुःखों का नाश करने 
पाले कहलाते हैं । 


तीसरी बात यह है कि भगवान्‌ अशरीर अवस्था को प्राप्त 
हो नुके हैं। श्रशरीर ग्रवस्था प्राप्त हो जाने पर वे किसी भी जीव 
को पीड़ा नहीं पहुंचाते इस कारण भी उन्हें आ्रतिनाशक कह 
सकते हैं । 

इस प्रकार परमेश्वर जंगत्‌ के कर्त्ता न होने पर भी जगत्‌ 
फी पीड़ा के नाशक हैं। इन्हीं अ्भिप्रायों से श्राचायं महाराज ने 
भगवान्‌ ऋषभदेव को आत्तिनाशक कहा है। 


भाइपों ! जब भगवान महावीर इस जगतीतल वर - 
विराजमान थे, तब एक समय राजगृही के उद्यान में पधारे। 
भगवान के चौदह हजार शिष्यों के शिरोमरिय गौतम स्वामी उनके 
ताथ थे। वे जाति से ब्राह्मण थे, किन्तु चोदह पूर्व के पाठी तथा 
बडे विद्वान, बुद्धिमान और भाश्यवान्‌ थे। उस समय वे विनय 
पूर्वक भगवान से प्रश्न किया करते थे। उन्होंने एक वार जीव, 
पुदुगल और काल के सम्बन्ध में इन किया । तय भगवान ने फर्माया- 
जनत्‌ में अ्रतन्तानन्त जीव हैं, पुदूयल भी अनन्त हैं और काल 
भा प्नन्‍त है। घनन्तकाल, बीत गया है, वत्त मान में वीत रहा है 
भर भनस्त काल बीतेगा । न इधर का किनारा है, न उबर का 
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अन्त है । जो काल बीत जाता है, वह सदा के लिए ही बीत 
जाता- है । वह किसी जगह जाकर जम। नहीं होता और दोवारा 
फिर नहीं आता । : 


.. कहा जासकता है कि काल का वीतना दृष्टिगोचर तो 
होता नंहीं है, फिर कैसे पता चले कि काल व्यतीत हो रहा है ? 
ऐसा कहने वाले को समझना चाहिए--नौं महीने तक वह गर्भ में 
रहा, बाद में बाल्यकाल गया, यौवत गया और बुढ़ापा आा 
गया। यह अवस्थाओ्ं का भेद काल के बीते बिना नहीं होता । 
ग्रतएव इसी से काल के बीतने के अनुमान लगाना चाहिए 
नये का पुराना होता है, यह काल के बीतने का प्रमाण है । श्रगर 
व्यतीत न होता तो गर्भ में से बच्चा निकले ही नहीं । बालक 
गर्भ में से समय निकलने पर ही निकलता है | भाइयों ! यह काल 
परिवर्त्तन रूप है ! प्रत्यक्ष देख लो, एक दिन ऐसा था कि जोधपुर 
में आप दौड़े-दौड़ें फिरते थे। पर आज लाठी ठटेक-टेक कर 
चलना पड़ता है। एक दिन चार सीढ़ियां भी लांध जाते थ और 
आज एक सीढ़ी भी उतरना कठिन हो गया है ! 


इस प्रकार बीतते-बीतते अ्रनन्‍्त काल व्यतीत हो गया 
है। मत समभाना कि व्यतीत हुआ काल कहों जमा हो रहा है। 
कुए में से निकला हुआ पागी वाष्प बन कर कदाचित्‌ उसी कुए 
में आ सकता है, किनन्‍्तु' जो ' काल व्यतीत हो चुका है, वह 
कदापि नहीं झा सकता । फिर भी काल का कभी अन्त नहीं 
हुआ और न होगा ही, क्योंकि वह अनन्त है । 


ज॑से काल अनन्त है, उसी प्रकार जीवात्माएं/ भी अनन्ता- 
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नन्‍्त हैं। जीव एक होता तो सब से सुख दुःख अलग-अलग न 
होते । वल्कि एक के बी. ए. पास होने पर सभी वी. ए. पास हो 
जाते | श्रर्थात्‌ एक जीव के ज्ञान की वृद्धि होने पर सभी - के ज्ञान 
को वृद्धि होती चाहिए | एक सुखी हो तो सभी सुखी होने चाहिए। 
एक के दु:ःखी होने पर सभी को दुःख की वेदना होनी चाहिए। 
मगर ऐसे नहीं देखा जाता। इसलिए यही मानना युक्ति और 
ग्रनुभव से संगत है कि सभी जीवों का अस्तित्व अलग-अलग 
है । जीव अनन्तानन्त होन के साथ अविनाशी भी है। वह एक 
शरीर का परित्याग करके दूसरे शरीर को धारण कर लेता है, 
एक योनि का परित्याग करके दूसरी योनि को ग्रहण करता है 
भव भवान्तर करता है, किन्तु उसका नाश कभी नहीं होता हैं । 


पुदूगल भी अनन्त हैं। पुद्गल दो प्रकार के हैं--अणु और 
स्कथ | ये भी जगत्‌ में जमा हो रहते हैं । पुरंगल की भी अव- 
स्थाओं में परिवर्त्तन होता रहता है, किन्तु मूल द्रव्य ध्रुव रूप में 
विद्यमान रहता है । श्राज एक पुदूगल कपड़े के रूप में है। कुछ 
दिनों बाद खाद के रूप में परिणत हो जाता हैं। फिर गेहें 
पा कपास या हुई का रूप धारण कर लेता है। फिर भी ताना 
परिवर्त्तन होते रहते हैं। 

संसार में ऐवा कोई पृदयल नहीं जिसे जीव ने आंखों से 
न देखा हो, नाक से न सूघा हो या जिसे अपने शरीर के रूप में 
परिणत न किया हो । और यह सब एक--एक वार नहीं अनन्त- 
अनन्त वार किया | यह जीव अझ्नादि काल से अभ्रव तक समस्त 
इदुगलों को झनन्तवार परिभोग करचुका है। समस्त प्ृद्गल 
गाना रूप धारण करके जीव के उपयोग में आ रहे हैं। पुदगल 
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वही है श्र जीव भी वही है। संसार में न कोई नया पुद्गल, 
उत्पन्न होता है, न नवीन जीव ही उत्पन्न होता है। मात्र दोनों में 
परिवर्त्तन होता रहता है । जब कोई बड़ा परिवर्त्तन होता है तो 
उसे लोग उत्पन्न होना कह देते हैं | इप्ती प्रकार विनाश के सम्बन्ध 
में समझना चाहिए । 


श्रीगौतम स्वामी ने दूसरा प्रश्न किया- जीव धर्मप्रतिष्ठित 
है, अधर्म प्रतिष्ठित है या धर्माधर्मप्रतिष्ठित है ? 


, भाइयों ! यहां जो विकल्‍प किये गये हैं, उनमें श्रखिल 
विश्व के समस्त जीवों का अन्‍न्तर्भाव हो जाता है। एक भी जीव 
इन विकल्पों से बाहर नहीं रह जाता । जैसे स्त्री, पुरुष . और 
नपुसक--इन तीन विभागों में सब जीवों का समावेश हो जाता 
है, उसी प्रकार पूर्वोक्त तीन विकल्पों में भी सब का समावेश हो 
जाता है। 


गौतम स्वामी के प्रइन के उत्तर में भगवान फर्माते हैं-हे 
गौतम ! जीव धर्म में भी स्थित हैं, अधर्म में भी स्थित हैं और 
धर्माधर्म में भी स्थित हैं। महान्रतधारी साधु और साध्वियाँ 
धर्म में स्थित हैं । 


प्रश्न उपस्थित होता है कि साधु किसे कहते हैं ? क्‍या जो 
धोती, प्रगड़ी और अंगरखी न पहने वह साध कहलाता है ? 
अगर इन चीजों को छोड़ कर दूसरे प्रकार के कपड़े पहुन लिये 
है तो - क्या इसी.से क्रोई साधु हो जाता है ? नहीं । जिसने दूसरी 
तरह के वस्त्र धारण कर लिये हैं, उससे पूछना चाहिए कि आपने 
कौन-कौन से नियम धारण किये हैं ? पहले रेल में बैठते थे और 
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ग्रव रेल में बैठना छोड़ा है या नहीं ? अगर कोई कहता है कि 
नहीं, रेल में तो अब भी बैठते हैं. तो उससे कहना चाहिए कि 
फिर अकेले कपडे बदल लेने से कोई साधु नहीं हो सकता । पहले 
पीतल, तांबे और चांदी के वर्सन रखत थे और अव भा रखते हैं 
तो फिर त्याग क्या किया है? धन-पहले भी रखते थे और अब 
भी रखते हो तो फर्क क्या पडा ? कोई कहे कि पहले ब्रह्मचर्य नहीं 
पालते थे और ब्रह्मचर्य पालते हैं तो माई ! जहाँ धन है और 
भोजन-पान का विवेक नहीं है वहाँ भले कोई स्त्री को न रखता 
हां, पर उसका ब्रह्मचर्य पालना तो बड़ा ही कठिन है ! आखिर 
वह धन किस लिए रकखा गया है ? जिसने विपय का परित्याग 
कर दिया हो, उसे धन रखने का क्या प्रयोजन है ? जो मोजन के 
लिए चांदी और सोने के पात्र रखता है, समकना चाहिए कि 
उसकी विलासिता की मनोवृत्ति श्रभी तक बनी हुई है। और जब 
विलासिता की वृत्ति बनी है तो फिर ब्रह्मच्य का पालन किस 
प्रकार संभव हो सकता है ? मेरे कहने का आशय यह न समझा 
जाय कि ऐसा कोई प्रुष ब्रह्मचारी हो ही नही सकता, मगर ऐसी 
स्थिति में ब्रह्मचर्य का पालन सुकर नहीं है । ब्रह्मचर्य को पालने के 
लिए संपम और सादगी की तथा रुक्षवृत्ति की आवश्यकता होती है। 


जिनके पहले भी घर था और इस समय भी घर है और 
उस घर का किराया भी आता है तो कहो साधु बनने का अर्थ 
पैधाहय्ा? हां, एक ही फायदा हुआ कि पहले महाराज नहीं 
कहलाते थे और भ्रव महाराज कहलाने लगे । मैं किसी की बुराई 
नहीं करना चाहता, पर साधुता का सही स्वरूप वतलाना चाहता 
है। ग्रसल में सोचना यह चाहिए कि सन्यासी वने वा साधु बने 
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तोःक्या अधिकता आई ? त्याग का परिमाण कितना बढ़ा ? 
विरक्ति या अनासक्ति कितनी बढ़ी ? निराकुल भाव में कितनी 
वृद्धि हुई ? संयम का स्तर कितना ऊँचा उठा ? अगर शुद्ध हृदय 
से इन प्रश्नों का उंत्तर संतोषजनक मिले तो समझता चाहिए कि 
कुछ अधिकत" आई है, नहीं तो नहीं | - 


संसार के रगड्रे--फगड़ें छोड कर साध का वेष धारण 
किया श्रौर फिर भी यदि हिसा, अप्तत्य, चोरी, कामवासना और 
पंरिग्रह का त्याग न किया तो क्‍या लाभ हुआ ? सच्चे साधु वही 
हैं जो इन पाँच पापों का सेवन करते नहों है, कराते नहीं दे और 
करते को भला जानते नहीं हैं । साधु.भोजन बनाते नहीं हैं और 
बनवाते भी नहीं हैं। बना-बनाया भोजन जहां मिल जाता है वहां 
से लेआते हैं और लाया हुआ भोजन दूसरे दिन के लिए 
रक्षते नहों हैं । 


भाइयों ! दुनिया में ठेक अ्रच्छी या सत्य अ्रच्छा ! ठेक 
पकड़ो तो आपकी मर्जी और .सत्य पकड़ो तो यह ग्रुण . जिनमें 
विद्यमान हों, उन्हीं को .साधु समझो । इसो में आपकी भलाई है। 


साधु ग्रहस्वामी की आ्राज्ञा हो तो ही उसके मकान में ठह- 
रते हैं| श्राज्ञा न-हो तो नहीं ठहरते हैं । जब आज्ञा पाकर किसी 
ग्रहस्थ के मकान में ठहर जाते हैं तो व्षां से रवाना होते समय 
ग्रहस्थ-को उसका-मकान संझला कर जाते हैं, ऐसा नहीं कि पिछली 
रात को ही रवाना हो जाए [ का 

साधु मठ, दुकान, हवेली, हाथी, घोड़ा, तोता, मैनां, कृत्ता; 
गाय, भैंस 'आंदि कुछ भी नहीं रखते । अ्रगर ऐसी चीजें रखने 
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तगें तो फिर ईश्वर का भजन करने का अवकाश ही उन्हें न मिले ? 
फिर ग्ृहस्थ और साधु में अन्तर ही क्या रह जाय ? जो पशुओं 


का पालन-पोपरणा करने में ही लगा रहेगा, वह साधु के 
योग्य चिन्तन-मनन, ईश्वरोपासना आदि नहीं कर सकता । 


साधु चोरी नहीं करते । यही कारण है कि उन्हें ग्रहस्थ 
लोग ऐसे मकानों में भी ठहरा देते हैं, जहां तिजोरियां भरी पड़ी 
रहती हैं गौर जरा भी सन्देह नहीं लाते । एक वार ऐसा मौका 
भया कि हमें एक दुकान में ठहराया गया । उस दुकान में तिजो- 
रियां पड़ी थीं और उनमें सोने के जेवर भरे थे । यह सव देखकर 
मेने दुकान के मालिक से कहा -भाई, हमारे पास किसी को थाने 
फोमनाई नहीं है और तरह-तरह के लोग आति-जाते हैं। हम 
ध्धर-उचर जाए और तुम्हारी कुछ हानि हो जाय तो हम उत्तरदायी 
नहीं हैं | भ्रंप्ठ यही हो कि हमें ठहरने के लिए कोई दूसरी जगह 
बतला दो। कदाचित्‌ हमारी मौजूदगी में भी कोई कुछ उठा ले 
जाप तो हम मनाहीं नहीं करते और वाद में कोई उसका नाम पूछे 
ती उठा ले जाने वाले का नाम भी नहीं बतलाते ! फिर भी हमें 
पहीं उतारा गया ! 


आ्ाजिर जोग हमें ऐसी जगह क्यों उतार देते हैँ ? इसी 
रण तो कि लोगों को विश्वास है कि यह चोरी नहीं करते । 
ऐजारों-लाखों का माल घरों में पड़ा रहता है और हम वेखटके 
। >पे जाते हैँ। किसी को हमारे ऊपर अप्रतीति नहीं होती, क्योंकि 
५ जानते है कि यह त्यागो हैं । 


रास्त में नदी, तालाब, कूप आदि मिलते हैं, परन्तु प्यास 
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लगी हो तो भी सचित्त जल का उपयोग नहीं करते । मर जाना 
मंजूर मगर कच्चे पानी से दूर ! कोई कह सकता है कि जंगल में 
कौन देखता है ? मगर हम कहते हैं कि साधुपन दिखलाने के लिए 
नहीं है । साधुता अपनी आत्मा का कल्याण करने - के लिए 
अंगीकार की जाती है । यदि कोई बहुरूपिया की तरह साधु का 
स्वांग बना लेता है तो भले ही उसे विना मेहनत किये रोटी के 
टुकड़े मिल जाएँ, मगर मोक्ष नहीं मिल सकता । 


जूते पहिरना नहीं, साइकिल, मोटर या रेल की सवारी 
करना नहीं, बीड़ी, सिगरेट, गांजा, चंड़, चरस श्रादि.पीना नहीं, 
अग्नि छना नहीं, और किसी भी कुव्यसन का सेवन. करना नहीं 
यह सब साधुझों के लिए अनिवायं नियम हैं। हम बाल स्वयं 
उखाड़ते हैं, विहार करते समय मजूर से वजन नहीं उठवाते हैं 
और सूर्य. की साक्षी से विहार करते हैं । कोई - कहे कि सूर्योदय के 
पश्चात्‌ विहार करने से धूप लगती है, तो तुक इतनी उतावल क्यों 
हैं ? क्या तेरा कोई काम कहीं हज हो रहा है ? दो-दो कोस का 
ही विहार कर! अधिक दोड़ा-दोड़ करने की तुकै क्या आव- 
इयकता है ? बल्कि जल्दी-जल्दी लम्बा विहार करने से तो ईर्यापथ 
भी नहीं शोधा जा सकता। साधु को तो चार हाथ जमीन 
आगे की देख कर, जीव-जन्तु की रक्षा करते हुए चलना चाहिए। 
जल्दी-जल्दी चलने की आवश्यकता ही क्‍या है ? जब यहाँ पहुँच 
गये सो पहुँव गये और न पहुँचे तो न सही ! 


यह साधुपणा वह परा नहीं, जो.खरबूजे का खाते हैं । 
उसमें है मजा इसमें न मजा, कोई वीर ही पार लगाते हैं ॥ 
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याद रकखो, यह साधुपना है, कोई खरबूजे का पानी नहीं 
है। जिसकी शक्ति हो वह ले और शक्ति न हो तो नले! यहां 
किसी प्रकार की जवर्दस्तो नहीं है | टम शहर में मृ डते हैं मगर 
हमारी पद्धति के श्रनुकूल न चले तो जंगल में ही छोड देते हैं । 


तो अंशय यह है कि जो पांच मूल ब्रतों का पालन करता 
है श्रौर पूर्वोक्त उत्तर गुणों का भी पालन करता है, वह धमं में 
स्थित जीव कहलाता है । ऐसे उच्च चारित्र का पालन करना सरल 
नहीं है । फोई णुरंवीर ही इसका पालन कर सकता है। समग्र 
भारतवर्ष में और विदेशों में भो खोज डालो, ऐसी रीति का 
पालन करने वाले ग्रन्यव नहीं मिलेंग । जो मेरें-तेरे मजहव की 
जिद पकाड कर बंठे है, उनकी बात निगाली है, किन्तु जो सच्चाई 
भी तलाश में है, उनसे में यही कहूँगा कि ऐसी रीति-नीति का 
पालल दतिया में बहस कठिन है ! 


कदायित्‌ किसी को यहू सयाल हो कि यह अतिशयोक्ति 
भर रह है, भात्मप्रशंसा फर रहे हैं और इसमें सत्य नहीं है मधवा 
भाद्दा हत्ा व एक दा मास हमार साथ रह कर देख ले गश्लोर 
परीक्षा कर देसे , उलकी परीक्षा में उत्तीर्ण हो जाए साधु समझे 
भोर पद अनुत्तो एं हो जाए ता साधु न समझे । जिस साधु के मूल 
पुणा में भूटि हो यह साधु फहलाने पाच्य नहीं है, अलबत्ता उस्चर 
शणां में न्पूनाधिदता रहती हे । 

सापु दाता घर नहीं कि वह बह कहे कि थे सर्वोत्तूप्ट सथम 
झा पायन करने बाला हूं चौर उत्तरेयों ही मारे साथ प्रच्छे 
भार तुम्हार साधु पुर, एसा दावा करना नो निध्या है। वास्तद 
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में साधु वही है जो साधु के धर्म का, आचार का, संयम का 
पालन करता है। जिसने यों ही वस्त्र बदल लिये हैं, .उसमें और 
ग्रहस्थ में क्या अन्तर है ? 


दूसरी श्रेणी में श्रधर्म प्रतिष्ठित जीव आते हैं| जो हिसा, 
झूठ, चोरी, अन्नह्मचर्य और परिग्रह आदि पापों का सेवन करते 
हैं, वे.अधर्मी हैं । जो रात्रि में भोजन करते हैं. माँस-मछली का 
भक्षण करते हैं, मदिरापान करते हैं, दूसरों को धोखा देते हैं 
डाका डालते हैं, और इसी प्रकार के अन्य कुत्सित कर्म करते हैं 
वे भी अश्रधर्मी जीवों की. ही श्रेणी में गिने जाते-हैं । साधु के जो 
कार्य बतलाये गये हैं, उनसे एकान्त विपरीत कार्य करने वाले 
श्रधर्मी हैं । जो कहते हैं कि हमारे शास्त्र में झूठ बोलने का निषेध 
किया गया है, और याय का मांस तक खा जाते हैं, जो »कर- 
कंद की तरह मछलियों को भर्तं कर खा जाते हैं, वे श्रधर्म प्रति- 
ष्ठित जीव हैं । ठाकुरजी के दर्शन करने जाते हैं और कहते हैं कि 
दया धर्म का मूल है, मगर दूसरे जीव को मार कर खा जाते हैं| 
ऐसा करने से धर्म का मूल ही नष्ट हो गया तो धर्म कहां रहा ? 
दर्शन करने से क्या हुआ ? याद रखो, जो मछलियां बेचने का 
व्यापार करता है, मछलियां पकड़ने का जाल बनाता और बेचता 
है, और ऐसे ही हिसाकारी श्रन्य कार्य करता है, वह अ्रधर्मी जीव 
है । ऐसे जीव ससार में अनन्त हैं । इनका कल्याण नहीं हो सकता | 
वे जब इस श्रेणी में से निकल कर धर्म प्रतिष्ठित की श्रेणी में 
आएंगे, तभी उनका कल्याण होगा । ' 


तीसरी श्रे णी घर्मावर्म प्रतिष्ठित की है । जो जीव कुछ हिसा 
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का त्याग करते हैं और कुछ नहीं करते, कुछ सत्य बोलते हैं और 
युद्ध ग्रसत्य भी बोलते हैं आंशिक रूप में पाप-कर्म का परित्याग 
करते है, वे इस तीसरी श्रेणी में गिने जाते हैं । 


भाइयों ! जो पापों को पूरी तरह या झँशिक रूप में भी 
पयाग नहीं करता वह बिना लगाम का घोड़ा या बिना अंकुश का 
है।थी है । वह स्वच्छंद होकर अधर्म का आचरण करता है । उसे 
प्रात्म कल्याण को परवाह नहों है। अ्रतएवं मैं आपसे कहना 
चाहता हूँ कि यदि आप हमारी श्रेणी में नहीं श्रा सकते तो कम 
सकम ध्रावक के ब्रतों को ही धारण करो। इस श्रेणी में भरा 
जाग्रोगे तो नरक और तिय॑ंच गति से छुटकारा पा जाओगे । पहली 
परी में तो हगिज मत रहो । हमारा काम आपको उपदेश करना 
ई सो कर रहे हें । मानना या न मानना आपका काम है । 


घर 


चाहे मानो न मानो खुशी झापकी, 
हम मुसाफिर यों कह कर चले जाए'गे । 
खिदमते धर्म पर जो कि मर जाएंगे, 
नाम दुनिया में रोशन वो कर जाएँगे।। 


हि (इस उपदेश को सुनकर एक पति-पत्नी ने आजीवन 
पषय को अंगीकार किया ) 

हम चले जाए गे और पीछे से पहरावनी रूप में विज्ञापन 
5प आए मे किन्तु हमारे विरोध में किसी को कुछ कहना हो 
॥ सोनन ही कह दें । इस समय उसका समाधान भी किया जा 
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सकता है। और पीठ पीछे ही कहना हो खुशी श्रापकी । साधु 
तो प्राणी मात्र पर क्षमाभाव रखता है। निन्‍दा करने वाले और 
प्रशंसा करने वाले पर साधु का समभाव होता है । 


किसी ब्राह्मण के लडके ने पानी में एक बिच्छ को देखा । 
लड़के को दया आ गई। उसने बिच्छ को पावी में से निकालने 
के लिए उसे अ्रपनी हथेली प्र ले लिया। विच्छ ने स्वभावगत 
संस्कार से प्रेरित हो हथेली में डंक मार दिया । लड़के ने उसे 
दूसरी हथेली पर लिया तो बिच्छू ने उसमें भी डंक मार दिया । 
यह देख दूसरे लोगों ने उस' लड़के से कहा - अरे भोले, इस शैतान 
को फेक क्यों नहीं देता ? यह तो स्वभाव से ही विषला है। 
इसके साथ भलाई कंरने से क्या लाभ 


लडके ने कहा--जब यह डंक मारने का अपत्ता स्वभाव नहीं 
छोड़ता तो मैं अपना दया करने का स्वभाव कैसे छोड़ दू ? 
सी प्रकार साध का धर्म दया-करना और क्षमा रखता 
है। संसार में भांति-भांति के लोग हैं।. कोई साधु का सत्कार- 
मान करते हैं तो कोई अपनी आदत के ग्राधीत होकर अपमान 
करने से भी नहीं चूकते । मगर साधु सबको एक ही समान दृष्टि 
से देखते हैं । साधु का धर्म क्या है' सुनिये-- 
कोईक वन्दत कोईक पूजत, कोईक भाव -स . भच्चन, 
कोईक आप लगावत चन्दन, कोईक ध्वूरि उड़ावे . ततच्छन | 
कोइ कहे ये तो मूरख.दीख़त, कोइ कहे ये तो; वड़े विचच्छन, 
सुन्दर काह पै राग न रीस हो,सो सुध जानिये साधु के लच्छत॥ 
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साधु का सर्म यही है कि वह सब पर क्षमाभाव रक्‍्से .) 
जैनागम यही बात कहते हैं और दूसरे नी यही कहते हैं। 
बहा हैं: - 


सौच्चाणा फरुसा भात्ता, दारुणा ग्राम कंटगा । 
तसिणीओ उ्वेहेज्जा, न ताश्रों मणसी करें ॥। 
हग्नो न संजले भिक्‍खू, मणं पि न पश्रोसए । 
तितिक्खं परम नच्चा, भिवखू धम्मं समायरे ॥॥ 


कानों में वाण फी तरह चुनने वाली, कठोर श्र पीड़ा 
जनक भाषा को सुनकर साधु चुप चाप रहे और उसकी उपेक्षा 
पर दे । उस भाषा को अपने मन में भी ने लाथे-उस पर विचार 
भी ने करे। 


फोई गालियां देकर या अपरब्द कह कर हो सस्तोध ने 
परे धौर मारपीट करने लगे तो भी साधु कोघ न करे शोर न 
धपने मन को मलीन करें। क्षमानाय को कल्पाशकारों समचछ झर 
धपने परम का पालन करें । 


श्सी पर्म झा पाजन करना हमारा झर्रव्य है। हम जो 
साधुन्ा की निसद्ध न करने की दात कहते हैँ, पहू इसलिए नहीं 
किफिदा से हमर ४रते है, था निनदा को हम सहन नहीं झर सरते या 
विदा से उचना चासते हे । बल्कि टसलिए झहते है हि साथ की 
करा करने बाला व्यय टी परापकसों उग दन्ध झरता 
$ 
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सकता है। और पीठ पीछे ही कहना हो खुशी आपकी । साधु 
तो प्राणी मात्र पर क्षमाभाव रखता है । निन्‍्दा करने वाले और 
प्रशंसा करने वाले पर साधु का समभाव होता है । 


.... किसी ब्राह्मण के लडके ने पानी में एक बिच्छू को देखा । 
लड़के को दया आ गई। उसने बिच्छू को पानी में से निकालने 
के लिए उसे अपनी हथेली पर ले लिया। विच्छ ने स्वभावगत 
'सैस्कार से प्रेरित हो हथेली में डंक मार दिया। लड़के ने उसे 
दूसरी हथेली पर लिया तो बिच्छू ने उसमें भी डंक मार दिया । 
"यह देखे दूसरे लोगों ने उस' लड़के से कहा - अरे भोले, इस शैतान 
को फैक' क्यों नहीं देता ? यह तो स्वभाव से ह्वी विषेला है। 
इसके सार्थ भलाई करने से क्या लाभ है ? 


लड़के ने कहा--जब यह डंक मारने का अपना स्वभाव नहीं 
छोड़ता तो मैं ग्रपता दया करने का स्वभाव कैसे छोड़ दू' ? 
इसी प्रकार साधु का धर्म दयाःकरना और क्षमा रखना 
है। संसार में भांति-भांति के लोग हैं । कोई साधु का सत्कार- 
मान करते हैं तो कोई अपनी आदत के ग्राधीत होकर अपमान 
करने से भी नहीं चुकते । मगर साधु सबको एक ही समान दृष्टि 
से देखते हैं ।“साधु का धर्म क्या है सुनिये-- 
कोईक वन्दत कोईक पूजत, कोईक भाव स. भच्चत, 
कोईक आप लगावत चन्दन, कोईक ध्वरि उड़ावे ततच्छन | 
कोइ कहे ये तो मुरख.दीख़त, कोइ कहे ये तो. बड़े विचच्छन; 
सुन्दर'काहू पै राग न .रीस हो,सो सुध जानिये.साधु के लच्छन॥। 
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साधु का धर्म यही है कि वह सव -पर क्षमाभाव .रक्खे .। 
जेनागम यही वात कहते हैं और दूसरे भी यही कहते हैं। 
कहा है: - 


 सौच्चाण फरुसा भासा, दारुणा गाम कंटगा । 

 तुसिणीओ उवेहेज्जा, न ताश्ो मणसी करे ॥॥ 
हो न संजले भिकखू, मणं पिन प्रोसए । 
तितिक्खं परम॑ नच्चा, भिकक्‍्खू धम्म॑ समायरे॥ 


कानों में बाण की तरह चुभने वाली, कठोर और पीड़ा 
जनक भाषा को सुतकर साधु चुप चाप रहे और उसकी उपेक्षा 
कर दे | उस भाषा को अपने मन में भी न लावे-उस पर विचार 
भी न करे। 


कोई गालियां देकर या अ्रपशब्द कह कर ही सन्‍्तोष न 
करे और मारपीट करने लगे तो भी साधु क्रोध नकरे और न 
ग्रपने मन को मलीन करे क्षमाभाव को कल्याणकारी सम करु 
अपने धर्म का पालन करे। 


इसी चर्म का पालन करना हमारा कर्त्तव्य है। हम जो 
साधुग्नों की निन्दा न करने की बात कहते हैं, वह इसलिए नहीं 
कि निन्‍दा से हम डरते हैं, या निन्‍दा को हम सहन नहीं कर सकते या 
निन्‍्दा से बचना चाहते हैं । बल्कि इसलिए: कहते हैं कि साधु की 
निन्‍दा करने वाला व्यर्थ ही पापकर्मो का बन्‍्ध करता है । उसे पाप 
से बचाने के उ््दं श्य से ही हमारा यह कथन है कि पीठ पीछे निदा 
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करने से कुछ लाभ नहीं है । अगर कोई त्रुटि किसी साधु में देखो 
तो कहो अवश्य, परन्तु सदभावना से कहो । उसके सामने कहो 
या उसके गुरु के सामने कहो । यह अच्छा नहीं कि सामने कुछ 
न बोलो और बाजार में ढिढोरा पीटते फिरो। इससे जिसकी 
निन्‍्दा करते हो, उसका तो कुछ . बिगाड़ नहीं होगा और निन्‍दा 
करने वाले की श्रात्मा का ही अध:पतन होगा । इसलिए हे भाइयों ! 
आप से. बन सक़े तो किसी के गुण ग्रहण करो और न बन सके 
तो चुपचाप रहो । किन्तु पाप मत करों । ग्रह मनुष्य-जन्म और 
यह व्यक्त भाषा बार-बार मिलने वाली नहीं है। हम तो सत्य 
बात- कहते हैं, मानना अथवा न मानना आपको इच्छा पर 
निर्भर. है । 
सत्य धर्म यह सब को सुनाये जाएंगे || टेर ॥ 


मानो न मानो मर्जी तृम्हारों 
हम अपना फर्ज बेजाये जाएंगे ॥ 


हो सकता है कि कोई बात हमारी समभ से सत्य हों और 
दूसरा अपने दृष्टिकोण से उसे भ्रसत्य समभता हो | ऐसी स्थिति 
में यही उचित हो सकता है किया तो वह अपने दृष्टिकोण 
की सत्यता हमें समझा दे यथा हमारे दृष्टिकोण को आप 
समभ ले । मर्गर दृष्टिकोण की विभिन्नता को आधार बना कर 
विरोध की कल्पना कर लेना और फिर बुराई-भलाई करते फिरना 
न सभ्यता है, न शिष्टता है। यह बात हमारे लिए ही न समझें, 
बरन्‌ व्यापक रूप में सभी: के लिए समझभनी चाहिए । 
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बहुत-से भाई श्रीसंघ में फूट डालने का प्रयास करते हैं । 
उन्हें सचेत और सावधान हो जाना चाहिए। संध में अनेक्य 
उत्पन्न करना, अशज्यान्ति पैदा करना घोर पाप है। ऐसा करने 
वाला व्यक्ति सत्तर कोड़ा कोड़ी सागरोपम की स्थिति वोला मोह- 
नीय कर्म बांधता है। उसे अपने पापों का जन्मे-जन्मान्तर , में 
फल भोगना पड़ेगा । भाई ! चक्रवर्त्ती की भी शेखी घूल में मिल 
गई तो तू कया चीज है ? जिसने ग्रुरुका कहना नहीं माना वह 
चक्रवर्ती भी (ब्रह्मदत्त) सातवें नरक में गया । उसके पास दुनियां 
की सर्वोत्कृष्ट विभृति थी, किन्‍्नतु वह उसे बचा नहीं सकी.। 
इसलिए मे रा कहंना मानो कि श्रीसंघ में फूट वे डालना । समस्त 
श्रीसंघ को परस्पर में प्रेम पूर्वक रह कर अपने धर्म की आराधना 
करनी चाहिए 


हम ज्ञान की भड़ियां लगाए जाए गे, 
ऊगे न ऊगे भूमि धंम है॥ - 
भाई ! पानी, का काम बरसने का है। जमीन अच्छी 
होगी तो अंकुर निकल आए गे और ऊसर होगी तो ज्यों की त्यों 
रहेगी । उपदेश के सम्बन्ध में भी यही बात है। उपदेश किसके 
लिए है:- , 
लगे तांल भंकार लगे तेवंल के टांची 
लगे सिंह के बोल, लंगे सायर के सांचीं। 
ज्ञगे मूर्य का..ताप, लगे चंदा. की ठारी,.- , 
लगे वृक्ष - के 'फूल,.' लगे प्रीतम को प्यारी-॥ 
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सगंत-लगत फल वो लगे, उस . फल को पंछी चुगे । 
'बैताल कहे विक्रम सुनो, जो मुरख नर के क्या लगे ? ॥ 


भाई ! उत्तम जीव को धर्म को बात रुचिकर होती है । 
जो कोई:धर्म की बात मानेंगा, उसका कल्याण होगा । हमारा 
काम सुनाना है और सुनाने में हम कोई पक्षपात नहीं करते । 
सब को समान भाव से सुनाते-हैं। मानना न मानना श्रोताओं 
की मर्जी पर.है । मगर इतना फिर,भी कहना है कि मैं. जो . कुछ 
भी.. कहता हूँ, अपने मन की बात नहीं कहता । मैं तो वीतराग 
भगवान्‌ के उपदेशों को ही दोहराता हूँ.। भाषा मेरी है और मूल 
भाव, ज्ञानियों के हैं। ज्ञानियों के उपदेश , को मानने से आपका 
अक्षय कल्याण होगा और भविष्य में आपके लिए आनन्द ही 
आनन्द होगा । 


भविष्यदत्त चरितः--. 


देखो, भविष्यदत्त के चरित पर आदि से लेकर अन्त तक 
इृष्टिपात करो । उसने पुण्य का उपार्जेन किया था तो आगामी 
जीवन में उसे सब प्रकार की सुख--सामग्री प्राप्त हुई मगर. क्‍या 
भविष्यदत्त किसी भी जन्म में उस सुख-सामग्री में लिप्त होकर 
अपने शाश्वत कल्याण को भूला ? नहीं । जब .उसे उपदेश श्रवण 
करने का अवसर मिला तभी उसके चित्त में वैराग्य की तरंग 
उठने लगीं श्रोर उसने प्राप्त राज्य को तृण की तरह त्याग दिया। 
इस प्रकार वह अपनी आत्मा को क्रमश: निर्मल बनाता चला 
गया और अल्‍्त में परम कल्याणमसयी सिद्धि:का स्वासी.: बना । 
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भाइयों ! आप जो पुण्य रूप पूंजी लेकर आये हैं, इसे 
धर्माचरण करके बढ़ाइए | यही भविष्यदत्त चरित सुनने की 
सार्यकता है । | 


भविष्यदत्त चरित की प्रशस्ति ७ ५ 25 


संवंत हजार दो तीन साल के माहीं, 
महाराज उदयपुर चल कर आयाजी । 
जब महाराणा भूपालसिंह अगता पलवायाजी ॥ 
जब पोष सुदी एकम थी आननन्‍्वक्वोरी,” 
महाराज संघ ने हर्ष वधायाजी । 


फिर वहाँ से चल कर गांव उठाले आया, 
हाराज हुआ्रा उपकार सवायाजी | 


इतने में तो महाराणा का संदेशा श्रायाजी ॥ 
पन्द्रह ठाणो से नाहर मगरे आया; 
महाराज भूप को ज्ञान सुतायाजी । 
जितने भो दिन वहाँ रहे जीवक्ध बंद रखायाजी || 
गुरु हीरालाल प्रसाद चौथमल गाया, 
महाराज पुण्य से सुख प्रकटायाजी ॥ 
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भविष्यदत्त का चरित यह, सुने सुनावे कोय । 
सुख-सम्पति पावे सही, आ्रानन्द मंगल होय ।। 





# यह॒प्रशस्ति जन दिवाकरजी द्वारा रचित पद्ममय 
भविष्यदत्त चरित से उद्धृत को गई है ! 


२१-११-४८ | 





(६) 


स्तेय का साम्राज्य 





स्तुतिः-- 
श्च्योतन्मदाविलविलोलकपोलमू ल--- 
मत्तभ्रमद्भ्रसरनादविवृद्धको पम्‌ 


ऐरावताभमिभमुद्धतमापतन्तम, 
हष्टवा भये भवति नो भवदाश्रितानाम्‌ ॥ 


भगवान्‌ ऋषेभदेवजी की स्तुति करते हुए आचार्य 
महाराज फर्माते हैं कि-हे सर्वज्ञ, सर्वंदर्शी, अन्तशक्तिमान्‌, 
उस्पोत्तम, ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहाँ तक स्तुति की 
जाय ? हे प्रभो | आपके कहां तक गुण गाये जाए ? 


आचार्य महाराज ने प्रभु आदिनाथ की महिमा को प्रकट 
करने के लिए भगवद्‌ भक्तों की महिमा यहां प्रदर्शित की है । जब 
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भगवान्‌ की भक्ति करने वालों की महिमा भी श्रसाधारण और 
आश्चर्यजनक हो तो उनकी भक्ति के पात्र भगवान्‌ की महिमा का 
तो कहना ही क्या है ? जिसके मुनीम और सेवक का ऐद्वर्य विपुल 
हो, उस सेठ के ऐश्वर्य की बात ही निराली होगी । इसी अभिप्राय' 
से यह पद्य रचा गया है । 


इस पद्म में बतलाया गया है कि- भरते हुए मंद से जिसके 
कपोल श्रर्थात्‌ गण्डस्थल मलीन और चंचल हो रहे हैं और मद- 
माते भौरे उन गण्डस्थलों पर आ-आ कर जिसका क्रोव बढ़ा रहें 
हैं, ऐसे ऐरावत हाथी के समान, निरंकुश हाथी को सामने आता 
देख करके भी है प्रभो ! आपके:भक्तों को भय नहीं होता । 


बंदर चंचल होता है, तिस पर यदि उसे मदिरा पिला दी' 
जाय तब तो कहना ही क्या है ? और फिर कदाचित्‌ उसे बिच्छ 
ते भी डस लिया हो तब तो पूछता ही' क्‍या है ? ऐसी शघ्थिति में 
बन्दर की चंचलता उम्रतम रूप धारण कर लेती है । इसीं. प्रकार 
प्रथम तो: हाथी अ्रपने-बड़े डीलडौल के कारण स्वभाव से हीं 
भयंकर प्रतीत होता है, पिस पर वह जब मदोनन्‍्मत्त होता है तब 
कहना ही क्या है ? तिस पर भी जब भौरे आ-भ्राकर उसे परे- 
शान करते हैं और वह ऋ द्ध हों जातां है, तब तो पूछना ही क्या 
है? ऐसी स्थिति में तो यही श्रतीत होता है कि.यह हाथी. नहीं, 
साक्षात्‌ यम है, मौत-की विक्राल मूत्ति है.! .ऐसो :भयंकर. हाथी 
भी अगर सामने भागता झा रहा हो तो भी भगवान्‌ के भक्तों 
को भय नहीं लगता हा । * 
 सोंचना चाहिए कि भगवदभक्तों में इसे प्रकार कीं 
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ग्राश्नयंजनक निर्भवता किस प्रकार आ जाती है ? इसका 
असंदिग्ध कारण तो कोई पहुँचा हुआ महान्‌ भक्त ही बतला'. 
सकता है, किन्तु हमें भी अपत्ती बुद्धि के अनुसार सोचने का 
बह है । अतएव हम भी इस संबन्ध में अपने विचार प्रदर्शितं, 
र | 


सच्चा भक्त वही है जिसने आत्मा के सच्चे स्वरूप को: 
समभ लिया हो, जिसको आत्मा के स्वरूप की सच्ची कलक मिल 
गई हो और जिसने परमात्मा के साथ अपनी आत्मा का तादा- 
फ़्य स्थापित कर लिया हो । जिस भक्त ने यह उच्च स्थिति प्राप्त 
कर ली हो, वह बहिरात्मा नहीं हो सकता। वह शरीर को ही 
आत्मा नहीं मानेगा । वह आत्मा को अजर, अमर, अविनाशी 
अनुभव करेगा और चिदानन्द स्वरूप समभैगां तथा शरीर कों 
विनाशशील, पुद्गलपिण्ड और आत्मा से पृथऋ मानेगा। इस 
भ्रकार जिसकी आत्मा एवं बरीर के प्ृथक्त्व की श्रद्धा सजीव 
और सक्रिय होगी, वह शरीय के विगाड से श्रात्मा में कोई बिगाड़ 
नहीं समभेगा । पुद्गलपिण्ड के मग्न हो जाने पथ भी उसे चिन्ता 
नहीं होगी । वह म्रृत्युझ्जयी हो जायगा । शरीर रहे तो क्या और 
न रह तो क्या, दोनों अवस्थाग्रों में वह समभाव में स्थित रहेगा । 
मृत्यु उसके लिये भयजनक नहीं और जीवन उसके लिए मोहजनक 
नहीं होगा। ऐसी देहातीत दशा प्राप्त हो जाने पर साक्षात्‌ यर्मे- 
राज भी उसे भयभीत नहीं कर सकता तो बेचारा गजराज उसे 
भयभीत कैसे कर सकता है ? हि 


इस सम्बन्ध में विचांर करने की .एक दूसरी दिशा भी है। 
अध्यातवेत्ताओं का अनुभव, और कथन है कि .वैर से बैर की 
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वृद्धि होती है । जो व्यक्ति वैर भावना को पूरी तरह विजित कर 
चुका है, जिसका अ्रन्तःकरणा निर्वेर बन गया है, वह अपने 
श्रांध्यात्मिक प्रभाव से वैरवान को भी उपशान्त कर देता है । 
अहिसाप्रतिष्ठायाम्‌ तत्सन्निधौ वेरत्याग:' अर्थात्‌ अहिसा की 
उच्च भूमिका पर पहुँचे हुए महापुरुष के आसपास रहने वाले 
प्राणी भी वर को भूल जाते हैं । 


भगभदभक्त निर्वेर होता है । निर्वेर होने के कारण हिंसक 
की क्र रता उसके सामने परास्त हो जाती है। ऐसी स्थिति में 
अगर भक्तजेंन के समक्ष क द्ध हाथी भी निर्वर बन जाय तो क्या 
आश्चर्य है? अपनी इस श्रद्धा के कारण भी भक्तजन हाथी के 
सामने आने पर भी भयभीत नहीं होते । वे ज|नते हैं कि हमारे 
हँदय में हिंसक भावना का लेश भी नहीं है तो हाथी हमें कोई 
हानि नहीं पहुंचा सकता । 

जिनके भक्तों की इस प्रकार विस्मयजनक शक्ति है, उन 
भगवान्‌ की शक्ति के विषय में कया कहा जाय ? 

ऐसे मदोन्मत्त पागल हाथी को वज्ञ में करने की शक्ति 
किप्मी में नहीं है | परन्तु है आदिदेव ! आपके नाम में वह ताकत 
है कि उसका स्मरण करने मात्र से मदोन्‍्मत्त मोह रूपी हाथी भी 
क्षण भर में वशीभूत हो जाता है। मोह रूपी हाथी बड़ा विषम 
होता है । ह 


पुनरपि जनने पुतरपषि मर, 
: पुनरपि * जननी-जठरे शतनम्‌ || 
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बार-बार जन्म धारण करना, वार-वार मृत्यु का शिकार 
होना श्रोर बार-बार माता के पेट में पड़ता मोह रूपो मतंगज का 
ही प्रताप है। किन्तु भगवान्‌ की भक्ति उसे अनायास ही पराजित 
'कर देती है । ४ 


भगवान्‌ ने मोह रूपी हाथी को वश में करने के लिए उपाय 
बतलाया है-एक अंकुश वतलाया है और वह अंकुश है--संवर | 


.._ संवर के पाँच भेद हैं- (१) अ्रहिसा (२) सत्य (३) अचौयें 
(४) बहाचर्य श्रौर (५) अपरिग्रह । 


अहिसा धर्म का मूल है और जैनवर्म का प्राण है। इसके 
विषय में प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में प्रतिदिन -ही कुछ न कुछ कहा 
जाता है। सत्य की महिमा भी अपरिमित है । सत्य का इतना 
महत्त्व है कि उसके ग्रभाव में अन्य ब्रतों के अ्रस्तित्व पर प्रतीति 
ही नहीं को जा सकती । जो असत्य का परित्याग नहीं करता 
ओर कहता है कि मैं अन्य समस्त ब्र॒तों को अंगीकार करता हूं, 
उसके इस अज्भीकार पर कौन विद्वास करेगा ? प्रश्नव्याकरण 
सूत्र में सत्य की बड़े ही प्रभावशाली. शब्दों में प्रूपणा और प्रशंसा 
को गई है। वास्तव में 2 इतना भारी होता है कि उसके 
भार से आत्मा संसार-सागर में इब जाता है । 


भगवतीसूत्र में गौतम स्वामी के अनेक प्रदनों का उल्लेख 
है। उसमें से एक प्रदत है-भगवन्‌ आत्मा भारी कैसे होती हैं ? 


'इस प्रश्न के उत्तर में भगवान ने फर्माया--हिंसा, झूठ, 
चोरी आदि से आत्मा भारी | होकर संसार-सागर में गोते खाती 
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और डबती है। आज चोरी के सम्बन्ध में विशेष प्रकाश डालने 
'की इच्छा है कम 


प्रदनव्याक रणसृत्र में भगवान ने चोरी को महापाप बत- 
लाया है। अ्रदत्तादानं स्तेयम्‌' अर्थात्‌ अदत्त-बिना दिया कोई 
भी पदार्थ, आदान करना--ग्रहण करना या ले लेना चोरी है । 


: - जोव्यक्ति कपड़ा, ,-छतरी, जूता .आदि किप्ती भी वस्तु 
को चुराता है अ्रथवा चुराने की भावना रखता है, वह चोर है 
दूसरों की धन-दौलत को चुराने वाला तो लोक में चोर कहलाता 
ही है, पर धर्मशास्त्र तो बहुत बारीकी में उतर कर वर्त्तत करते हैं । 
ग्रतएव रास्ते में पड़ा हुआ कंकर और दांत खुजाने .के लिए 
तिनका भी, अगरे उसके स्वामी की अनुमति लिये बिना ग्रहण 
'किया गया' है तो उसे भी चोरी में परिगणित करते हैं। भले-ही 
लोक में यह चोरी नहीं. समझी जाती और इसीलिए नीति की हृष्टि 
से वह हेय भी नहीं समभी जाती, परन्तु धर्मशापघ्त्र के कानून उसे 
भा चोरी कहते हैं ॥ यही कारण है'कि अचौयं महात्रत का पालत 
“करने वाले मुनिजन ऐसी तुज्छ वस्तुएं भी अनुमति के अभाव में 
' ग्रहण नहीं करते हैं | अलवत्ता, अचौय अराब्रत के पालन की..ही 
प्रतिज्ञा लेने वालेश्रावकों को ऐसी सूक्ष्म चोरी, :जो लाक में चोरी 
नहीं कहलाती. और जिसे शासन दण्डनोय नहीं समझता, त्यागना 
अनिवार्य नहीं बंतलांया गया है । १रन्तु मृनियों के लिए वह भी 
त्याज्य है। | 


चोरी करना पाप क्‍यों है ? इस. सम्बन्ध में कहा गया है.कि 
घन अपने स्वामी को प्राणों के समान प्रिंय होता है। उस धन'को 
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भनुचित. तरीके से जो हरण करता है, एक प्रकार से वह उसके 
प्राणों का ही हरण करता है। अतएव चोरी, पाप में -गिना 
गया है -। | 


चोरी करने से, जिसके धन की चोरी की गई है, उसी को 

कृष्ट होता हो सो बात नहीं है । चोरी करने वाला स्वयं भी कष्ट 
की भागी होता है । चोरी राजकीय कानुन से वर्जित है और वजित 
होंनी चाहिएं। अन्यथा मानव समाज में लटमोर' श्रादि का' 
ऐसा दौर शुरु हो जाय कि क्षण भर भी कोई शान्ति से ' न बेंठ 
सके । अंत रव' चोरी करने वाला'जब पकंडा जाता है तो सरकार 
उसे दण्ड देती' है । प्राचीन काल में तो चोर के हाथ-पैर काट लिये 
जाते थे । आजकल यह दण्ड नहीं दिया जाता, फिर भी कारागार 
का दण्ड- तो दिया, ही जाता है। हक 
मान लोजिए कि चोरी-करने वाला पकड़ा नजा सका, 

भर बच गया तो भी क्या उसकी दुर्दशा नहीं होती ? परलोक की 
षात॑ जाने भी दीजिए और इसी जीवन पर विचार कीजिए तो भी 

प्रतीत होगा कि चोर की. आत्मा को क्षण भर भी शान्ति नहीं 

मिलती । उंसके सिंर पर पंकड़े जाने के भय का भूत सदा“सवार 

रहता है। उसका चित्त पल--पल आकुल-व्याकुल बना रंहंतां है । 

इस प्रकार चोरी करना बुरी बात है। कक | 


. चोरी करने वाले के हृदय में करुणा का वास नहीं होता । 
चोर इस बात का खयाल ही नहीं करता कि जिसंक़े ' धत्त - का 
प्रपहरण किया जायगा, उसे कितनी मामिक व्यथा होगी, ' उसके 
दिले'में कैसी तड़ुफन होगी! इस बात की- कल्पना. उसे त््ी श्रा 
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सकती है जब चोरी के द्वारा संग्रह किया हुआ चोर का धन चोरी" 
चला जाय ! वास्तव में जिसकी चोरी होती है उसके दुःख का 
पार नहीं रहता । हमने ऐसे लोग भी देखे हैं जो द्रव्य हरण हो 
जाने के कारण पागल बन गये हैं ! 

प्रश्तव्याकरणतसूत्र में अठारह प्रकार के चोर बतलाये गये 
हैं। अर्थात्‌ चोरी करने वाला चोर है, चोरी का माल लेने या 
खरीदने वाला चोर है, और चोर से चोरी कराने के लिये उसे 
भोजत्त पानी, वस्त्र या मकान आदि की सुविधा देने वाला भी 
चोर है । चोर को चोरी का साधन, जैसे रस्सा, बन्दूक, तलवार 
या कोई अन्य वस्तु देकर उसकी सहायता करने वाला चोर है 
और चोर के निशान मिटाने वाला भी चोर है। 


रात्रि में चोर चोरी करके जिस रास्ते से निकलता है, प्रातः 
काल होते ही उसके सहायक या हितैषी, उसके पैरों के निशान 
मिटाने के अभिप्राय से, उस रास्ते से जानवरों को ले जाते हैं । 
जानवरों के पैरों के निशानों के कारण चोर के पेर के निशान 
मिट जाते हैं । ॥ 

जो व्यक्ति अपने जीवन को प्रामाणिकता के - साथ, नीति 
के अनुकूल व्यतीत करना चाहता है, उसे चोरी के इन सब भेदों 
से बचना चाहिए। ह ेु | ु 

अदत्तादान के पाँच , भेद हैं--(१) राज अदत्त (२) देव - 
अदत्त (३) गुरु-अदत्त (४) साधमिक-अदत्त और (५) .गाथापति- 
अदत्त । ा कक 6 
(१) राज गअदत्त--जो लोग: राज्य के आदेश का प्रालन, 
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भगवान्‌ ने तो घास का एक तिनका विना आज्ञा उठाना 
भी चोरी में परिगणित किया है । १३ 


शंका-अगर आपको (साधु को) श्रावश्यकता पड़ जाये 
तो आप क्या करें । 


समाधान--एक बार भगवान्‌ महावीर से श्र नद्र, देवराज 
ते प्रश्न किया-प्रभो ! देवों की वह कौन-सी वस्तु है जो 
मुनियों के उपयोग में ञश्रा सके ? तब भगवान्‌ ने फर्माया-शक्र न्द्र ! 
तुम दक्षिण भरत के अधिपति हो । अत: तुम्हारे देश की वस्तुओं 
की कभी-कभी आवश्यकता पड़ती है। भगवान्‌ का यह कथन 
सुन कर शक्रन्द्र ने कहा-प्रभो ! साधुग्रों को मेरी सदा ही 
आज्ञा है। 


हम देखते हैं- घर की मालकिन कहीं मकड़ी बनती है तो 
कहीं चूहा मालिक बनता है । कहीं कुत्ता तो कहीं बिल्ली स्वामित्व 
का दाता करती है । कहीं राजा मालिक बनता है तो कहीं ,भंगी 
मालिक बनता है । लेकिन देखना चाहिए कि वस्तुत: मालिक कौन 
है । वास्तव में देखा जाय तो श्र न्द्र मालिक है । यह कोई किस्सा 
कहानी की बातें नहीं है । यह भगवतीसूत्र की बातें हैं। फिर भी 
लोक-व्यवहार का अनुसरण करके ही साधु प्रवृत्ति करते हैं और . 
ऐसा ही करना उचित भी है । 


कोई भी दो व्यक्ति गुप्त बातें कर रहे हों और तीसरा उन्हें 
सुनने का प्रयत्न करे और सुने तो यह भी चोरी है । पे 


कोई आदमी अप्रनेः वस्तों में. इत्र लगा कर, आया और 
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उंसकी जानकारी के बिना काम होता रहें तो घर की व्यवः्था में 
गंडबड मच जाती है। 


. .इसी प्रकार जाति की भी मर्यादाएँ बंबी रहती हैं। जो 
लोग चोरी से छिप-छिप कर मांस भक्षणा करते हैं, मदिरापान करते 
हैं या वेश्यागममन आदि निषिद्ध कर्म करते हैं, क्या वे चोर की 
श्रेणी में नहीं हैं? निस्सन्देह वे अपनी जाति के चोर ही कहलाते 
हैं । याद रखना चाहिए कि चोरी के सम्बन्ध में जो उप्रदेश दिया 
जा रहा है, वह एकदेशीय नहीं है । वह तो साधु, साध्वी, श्रावक 
और श्राविका के लिए समान रूप से लागू होता है । 


(४) साधर्मी-अदत्त साधर्मी की आज्ञा के बिना उनकी 
किसी वस्तु को लेबा,. अर्थात्‌ पूजंनी, नवकारवाली,. पुस्तक, 
गसने श्रादि को बिना अ्राज्ञा प्रा_ किये उठा लेना भी अदत्ता- 
दान में गिना है । 


- (५) गाथांपति अ्रदत्त-मालिक की झञाज्ञा के बिना -किसी 
वस्तु .को लेना गाथापति--अदत्तादान कहलाता. है ।: 
आप पानी पीते हैं। पानी में असंख्य जीव' हैं। क्‍या 
ग्रापने पानी के उन जीवों से आज्ञा प्राप्त कर ली है ? यदि नहीं 
तो क्या यह चोरी नहीं समभी जानी चाहिए ? इसी प्रकार आप 
गाय, भेंस, या बकरी का दूध दुहते हैं। क्या. आप उत्तसे श्रनुमति' 
लेकर उनका दूध दुहते हैं ? नहों । तो फिर यह भी चोरी क्‍यों नहीं 
है-? भाइयों ! यह भी एक- प्रकार की चोरी ही है ।.किन्तु बहुत से 
निर्दंय बकरे और भेंसे को मार कर उनका माँस खा जाते हैं। ऐसा 
करने वाले हिसा, झूठ और चोरी-सभी-पापों के भागी होते हैं 


'ु 
५ है 
ऐश 
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भगवान्‌ ने तो घास का' एक तिनका बिना आज्ञा उठाना 
भी चोरी में परिगरित किया है । 


शंका-अगर आपको (साधु को) श्रावश्यकता पड़ जाय॑ 
तो आप कया करें ? 


समाधान--एक बार भगवान्‌ महावीर से शक्त न्द्र, देवराज 
ने प्रन्‍्त॒ किया-प्रभो ! देवों की वह कौन-सी वस्तु है जो 
मुत्तियों के उपयोग में श्रा सके ? तब भगवात्‌ ने फर्माया-शक्र न्द्र ! 
तुम दक्षिण भरत के अधिपति हो । अतः तुम्हारे देश की वस्तुओ्रों 
की कभी-कभी आवश्यकता पड़तो है। भगवान्‌ का यह कथन 
सुन कर शक्रद्ध ने कहा--प्रभो ! साधुओं को मेरी सदा ही 
आज्ञा है। 


हम देखते हैं- घर की मालकिन कहीं मकड़ी बनती है तो 
कहीं चूहा मालिक बनता है । कहीं कुत्ता तो कहीं बिल्ली स्वामित्व 
का दाता करती है। कहीं राजा मालिक बनता है तो कहीं भंगी 
मालिक बनता है ।.लेकिन देखना चाहिए कि वस्तुत: मालिक कौन 
है । वास्तव में देखा जाय तो शंक्रन्‍न्द्र मालिक है । यह कोई किस्सा 
कहानी की बातें नहीं है । यह भगवतीसूत्र की बातें हैं। फिर भी 
लोक-व्यवहार का अनुसरण करके ही साधु प्रवृत्ति करते हैं और - 
ऐसा ही करना उचित भी है । 


. कोई भी दो व्यक्ति गुप्त बातें कर रहे हों और तीसरा उन्हें 
सुनने का प्रयत्न करे औौर सुने तो यह भी चोरी है।_ + -: 


कोई आइमी अपने . वस्त्रों में. इत्र लगा कर, आया: और 
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आपने इत्र की उस सुगन्ध को खींच-खींच कर सू घना शुरू किया । 
तो बतलाओ क्या यह भी चोरी नहीं है ? क्या आपने उससे इत्र 
सूघने की आज्ञा ले लो थी ? अगर नहीं लो तो इसे चोरी क्यों 
न कहा. जाय ?. 
साफ नीयत नहीं रहे तृ, चोरी करना छोड़ दे । 
मान ले नसीहत मेरी तू चोरी करना छोड़ दे॥ 


दुनिया में इज्जत की कीमत है! अगर तुम अपनी इज्जत 
रखना चाहते हो तो चोरी करना छोड़ दो । छोटी या बड़ी, कोई 
भी चोरी मत करो । 


किसी का जेवर देख कर चोर की यह ॒ नीयत होती है कि 
कब यह इस जेवर को सूना छोड़े और कब मेरे हाथ लगे । चोर 
सदैव इधर-उधर ताक लगाता फिरता है। उसका संकल्प यह 
रहता है कि कैसे पराये माल पर हाथ साफ करू ? किस प्रकार 
दूसरे की आँखों में धुल फोंकू ? 


मगर जिसे लोग चोर के रूप में पहचान जाते हैं, उसकी 
प्रतीति उठ जाती है। उसकी आबरू तीन कौड़ी की हो जाती है । 
अतएव जो अपनी और अपने पूर्वजों की इज्जत घटाना न चाहता 
हो उसे चोरी से दूर ही रहना चाहिए। 


चोर की निगाह चील के समान होती है । जैसे चील माँस 
. के टुकड़े की तरफ ताक लगाये रहती है, उसी प्रकार चोर चुराई 
जाने वाली चीज की तरफ ताक लगाये रहता है । वह अपनी 

भावना से और अपनी लोलुप द्वृष्टि से भी पाप का उपाजन करता 
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रहता है । बस, उसकी एक ही चिस्ता रहती है कि कव॑ निगाह 
वृके और कब हाथ साफ करें ! 


. . यद्यपि चोर छिपकर चोरी करता है और चुराये हुए माल 
को भी छिपाने के लिए बड़ी सावधानी रखता है, मगर कहावत 
है-सौ बार चोर की तो एक बार शाह की ! ' कभी न कभी ऐसा 
अ्रवसर आ ही जाता है कि वह : पुलिस के फॉँदे में फेंस जाता है 
.श्रौर पकड़ा जाता: है । पहले तो वह चोरी करना स्वीकार नहीं 
करता, मगर पुलिस के देवता भी कच्चे नहीं होते । जब कोड़ों की 
फटकार पड़ती है और बेतों से चमडी उथडने लगती है, तो छठी 
का दध याद आ जाता है | सब खाया-पिया निकल जाता है । 
आखिर चोरी स्वीकार करनी पडती है और दारुण दुर्दशा के 
साथ जेल में जिदगी पार करनी पडती है । 


संसार में चोरी के इतने श्रधिक रूप प्रचलित हो गये हैं 
कि उत्त सेब की गिनती करना भी कठित है । कई लोग महसूल की 
चोरी- करते हैं और श्राश्चर्य तो यह है .कि ऐसी चोरी क़वारने वालों 
में कई इज्जतदार लोग भी सम्मिलित होते. हैं । 


कहां तक कहा जाय ? प्रजा.की नैतिकता की रक्षा करना 
और वृद्धि करता जिन रराज्याधिकारियों का कर्तव्य है, आज वे 
भी रिश्वत के रूप में चोरी के शिकार हो रहे हैं । यद्यपि रिश्वत- 
खोरी पहले से ही चली आ रही है तथापि पिछले कुछ दिनों से तो 
उसमें बहुत वृद्धि हुई है भले ही लोग स्वार्थ के वशी भूत होकर रिश्वत 
को चोरी में न गिरने, मगर वास्तव में वह जघन्य श्रेणी की चोरी ही 
है।यह'चोरी मनुष्य की अपने कर्त्तव्य'से विमुख' करने वाली 
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और आत्मा का पतन करने वाली है | इससे प्रजा को भी अत्यन्त 
कष्ट होता है श्रौर उसमें अने तिकता बढ़ती है । 


कई व्यापारो लोग पचासों तरह से चोरी करते हैं। कोई 
कपड़ा नापते समय गज सरका कर या हाथ सरका कर कपड़ा 
कम नाप देते हैं । कोई गंज ही छोटा रखते हैं। कोई नापने और 
तोलने के बांट छोटे-बड़े रखते हैं। कई लोग तो माल लेते समग्र 
बाँटों में मोम भी लगाये रखते हैं ! घड़ा करने में चोरी, माल लेने 
में चोरी, माल देने में चोरी ! जहां देखो वहीं चोरी का साम्राज्य 
फंला हुआ है ! 


एक व्यापारी ने घी लेने के लिए कांटे का धड़ा करना 
चाहा | सेठानी ने सोचा धडा करते समय बांटों वर्गरह में यह 
चालाकी कर लिया करते हैं। आज एक तरफ बकरी का बच्चा 
बिठला दें, फिर देखें कंसे चालाकी करते हैं ! 


काँटे के पलड़े पर रखते ही. बकरी का बच्चा उछल-कृद 
करने लगा । सेठ ने दिखावे के तौर १र उसे रोकने की चेष्टा की, 
पर मन से नहीं की और उसे भाग जाने दिया । सेठ उसे पकड़ कर 
लाने के लिए भीतर गया और उसे पानी और फिर दूध पिला कर 
बाहर ले श्राया । इसके बाद उसने घी तोल कर ले लिया ! इस 
प्रकार जितना पानी और दूध उस ब्रकरी के बच्चे को 'प्रिलाया 
था, उसके तौल का घी उसने ले लिया । यह हैं चोरी करने के ढ ग ! 


ग्राज रिश्वत का वाजार गर्म है। रेल, मोटर, कस्टम और 
अदालत आदि में सर्वत्र रिश्वत ही से काम होता है। रिश्वत के 
बिना शायद किसी का काम नहीं चलता | ग्वालियर के माधव 
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महाराज ने तो एक बार कहा था क्रि मेरी अ्रदालत का ताला 
चांदी की चाबी से खुलता है। आज पुलिस का महकमा रिश्वत 
के लिए कितना बदनाम है, यह बात तो मेरी अपेक्षा आप शायद 
ज्यादा जानते होंगे । 


एक हाकिम साहब, जो जज के पद पर नियुक्त थे, दो आ्राने 
की भी रिश्वत नहीं छोडते थे। उनकी अदालत में एक गरीब 
किन्तु चालाक आदमी का कोई मामला पेश हुआ । मामला लम्बे 
समय तक खटाई में पड़ा रहा । बीच-बीच में वह गरीब कई बार 
जज साहब के पास पहुँचा। उसने आजीजी करके कहा-- 
दयानिध।न ! मैं गरीग आदमी हूँ । मुझ पर दया कीजिए मेरा 
काम कर दीजिए। 


कसाई को कदाचित्‌ दया भा सकती है, मगर घृ सखोर 
हाकिम को दया आता कठिन है । उससे गरीब को रुखाई के साथ 
दुत्कार दिया और कहा-खंगरदार जो फिर यहाँ आया ! 


लोगों ते सुना तो उस गरीब को सलाह- दी-क्यों व्यर्थ 
पेर तोडता है । वह ऐसा जालिम हाकिम है कि रिश्वत लिये बिना 
अपने बाप का भी काम नहीं वनाता। वह ऐसा भैरूँ नहीं जो 
बिना धूप के असन्च हो जाय ! काम बनाना है तो कहीं से कुछ 
प्रबंध कर । 


गरीब था, फिर भी उसने आठ आने का बढ़िया केसर 
डाला हुआ आम का सुरूमगा गाजार से खरीदा । फिर एक घड़े 
में गले तक गाढ़ा गोबर भर दिया और उसके ऊपर मुरब्धा रख 
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दिया-। इसके बाद उसने घड़े को ढकक़न से ढँक कर उसका मुह 
बाँध दिया 4 फ़िर वह हाकिम साहब के घर ले चला । 


' चर के दरवाजे पर पहुँचा तो सिग्रही ने रोक दिया, 
परन्तु जब उसे मालूम हुआ कि मुरबे का'घड़ा है तो 'उसने 
भीतर चले जाने की अनुमति दे दी । हाकिम को प्रता चला तो 
मन ही मन बोला-साला छह महीने के बाद झराज माल लेकर 
आया है । कंजस कहीं का ?' जब हाकिम को पता चला कि इसमें 
मुख्बा है तो बहुत खुश हुआ । अपनी खुशी को भीतर ही भीतर 
दबा कर बोला-तुम्हारी मिसल पडी -हैन? गरीब ने उत्तर 
दिया--हाँ हजर । 


हाकिम--अच्छा तो आज कचहरी में जल्दी श्रा जाना । 
गरीब जो ग्राज्ञा । 


अदालत का समय होने से 'पहले,ही -गरीब जा. .धमका। 
हाकिम ने आंते ही:चट हस्ताक्षर-कर दिये । गरीब-का-काम बन 
ग़या । वह प्रसन्न होता हुआ घर लौटा-और तात् -दुपट्टा सो. गया । 


हाकिम.साहब के मुंह पर मुरब्या'लग गया। सुबह-शाम 
मुख्या खाने लगे | तीन दिनाबाद' बीबी साहिबा ने -कहा--नीचे 
तो गाढ़ा-गाढ़ान जाने क्या-भरा है? चम्मच डाल+कर/जों 
निकाला तो देखा कि यह तो गोबर है! आखिर वह :घंडा 
फिकवा दिया गया । 


. सन्ध्या-समय, हाकिम साहत-घोड़े पर सवार -होकर | हुवा 
खाने- निकले । उस गरीब की दुकान ररास्ते में ही पड़ती थी । 
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भावना का स्तर ऊँचा उठना चाहिए । इसके बिना धर्म का 
विकास नहीं हो सकता । 


. समाज में नैतिकता का प्रचार करने के लिए सर्वप्रथम 
बढ़े-बूढ़े लोगों को नीतिपरायण बनने की आवश्यकता है। बड़े: 
बूढ़े नीति और धर्म के अनुकूल चलेंगे तो उनकी सन्तति में भी 
वही विशेषता उत्पन्न हो जायगी। परन्तु आज तो उल्टी गंगा 
बहती देखी है । माँ--बाप स्वयं अपने बच्चे को बेईमानी और 
चोरी सिखलाते हैं ! 


एक बार एक लड़का चारआम चुरा कर अपनी माता 
के पास लाया । माता ने लड़के से पूछा-अआ।म कहां से लाये हो ? 
लड़के ने कहा--कू जड़ी दूसरी तरफ देख रही थी और मैं उसके 
टोकरे में से सफाई से उठा लाया। यह ॒ उत्तर सुनकर माँ ने 
सोचा - चलो ठीक हुआ । चार पैसे का लाभ ही हुमा ! 
धीरे-घीरे लड़के की आदत बिगड़ती गई और कुछ दिनों 
में वह एक नामी चोर हो गया। एक बार चोरी करते हुए वह 


पकड़ा गयां। अदालत में मुकदमा चला और पाँच वर्ष की कैद 
की सजा मिली । | 


.. माता का हृदय अधीर हो उठा । आखिर तो माँ उहरी न ! 
सन्‍्तान के. प्रति माता के हृदंय में नैसगिक वात्सल्य का प्रबंल 
भाव विद्यम्नान रहता ही है । उसमे प्रेरित होकर वह अपने लड़के 


;३ से मिलने के लिए जेल पर गई। जेलर सेआज्ञा प्राप्त की और 


लड़के से मिलंने को तैयार हुई । लड़के को पता चला कि मेरी माता 
मुझसे मिलना चाहती है. तो उसने उससे मिलने की अनिच्छा 
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प्रकट की । जेल के कर्मचारी ने जब लडके को बहुत संमभाया तों 
उसने कहा - मुझे चोर बनाने वाली यह माता ही है । पहले-पहल 
चार आम चुरा कर लाने पर यदि माता ने प्रसन्नता प्रकट न की 
होती, बल्कि मु घमकाया होता, दण्ड दिया होता तो मैं क्यों 
चोर बनंता और काहे को मेरी यह दुगति हुई होती ! 


भाइयों ! माता-पिता जब गैर जिम्मेदार हो जाते हैं तो 
किंतना अनर्थ होता है, यह वात इस उदाहरण से समभती चाहिए 


ग्राप अपने परिवार को यदि सभ्य, सुसंस्क्ृत, सदाचारी 
गौर सखी देखना चाहते हैं तो अपने बालकों को धामिक शिक्षा 
दो । यहं ऐसी बात है जो एक कान से सुन कर दूसरे कान से नहीं 
निकाल देनी चांहिएं। अंगर घर पर धर्म शिक्षा की. व्यवस्था हो 
सकती है तो ठीक, अन्यथा इसके लिए बाहर भेजने में भो संकोच 
नहीं करनो चाहिए। साथ ही इस बात की चौकसी रक्‍्खो कि 
आपका बालक बिगड़ ल बंच्चों के साथ 'रह कर कहीं बुरी आा 
तो नहीं सीख रहा है ! बीडी, सिगरेट, दुराचार में तो नहीं फेस 


रहा है 


आप अभी प्रतिदित उपदेश सुन रहे हैं, मगर देखता हूँ 
कि आपके जीवन पर उसका कोई विशेष प्रभाव नहीं पड़ रहा 
है। इसका कारण यही जान पड़ता है कि आपने बचपन में 
अच्छे संस्कार उत्पन्न करने वाली धांमिकं शिक्षा नहीं श्रांप्त की 
है । जो भी हो, आप अपनी सनन्‍्तान का भविष्य 'अगंर सुखमय 
बनाना चाहते हैं और चाहते हैं कि वे ऑपकी प्रतिष्ठा में वृद्धि 
करें, तो उन्हें धर्मशिक्षा से वंचित मंत रखना । 
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बगीचे में वक्ष रोपा जाता है तो उत्तकी भी चौकसी करनी 
' पड़ती है। वह इधर-उधर न भुक.जाय, इस वास्ते उसके चारों 
श्रोर बाँस लगा देते हो । तो क्या बच्चों का मूल्य वृक्ष से भी कम 
है ? नहीं, तो फिर उनके इधर-उधर“ कुक जाने का खयाल क्यों 
नहीं करते ? भाइयों ! बच्चों के इधर-उधर भी धर्मशिक्षा के 
बांस लगाओो । 


आपके नगर के श्रीमन्‍्त भंडारीजी धन्य हैं जिन्होंने अपने 
घर पर बच्चों और महिलाशों को धारभिक शिक्षण के लिए धर्मा- 
ध्यपपक की व्यवस्था कर रकक्‍खी है । अध्यापक उन्हें सामायिक 
प्रतिक्रमण, थोकड़ा आदि सिखलाते हैं।हम देश--देशान्तर में 
भ्रमण करते रहते हैं, किन्तु भंडारीजी के यहां धामिक शिक्षा की 
जसी व्यवस्था देखी है, बैसी अन्यत्र किसी ग्रहस्थ के घर नहीं 
देखी । श्रापको भंडारीजी से सबक सीखना चाहिए, अन्यथा 
भविष्य "में पश्चात्ताप करने पड़ेगा। इसके : विपरीत अगर आप 
स्वयं नीति के अनुकूल व्यवहार. करते हुए, धर्म की आराधना 
करते हुए अपने: जीवन को पवित्र, और धर के वागुमंडल को 

स्वच्छु बनाए गे और सन्तान को धर्म का शिक्षण और संस्कार 
देंगे तो आनन्द. ही आनन्द होगा - ! 


रेकललड ५ | 


शाश्व्य 
(१०) 

जचक०० 
ब्रह्म चये 


स्तुति :- 





ईत्थं यथा तव विभृतिरभूज्जिनेन्द्र ! 
धर्मोपदेशनविधा न तथा परस्य | 

याहक्प्रभा दिनक्ृतः प्रहतान्धकारा, 
-ताहक्‌ कुतो ग्रहगणस्य विकाशिनोडपि । 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सर्वेज्ञ, सर्वदर्शी, अनन्त शक्तिमान्‌, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ? हे प्रभो ! 
आपके कहां तक शुण गाये जाएँ ? 


है जिनेन्द्र ! धर्मोपदेश देते समय, समवसरण में जैसी 
विभूति आपकी हुई, वैसी किसी ओर की नहीं हुई । इसमें कोई 


8 या 





श्राइचर्य की बात भी नहीं है, क्योंकि सूर्य की जैसी अंधकार का 
नाश करने वाली प्रभा होती है, वैसी प्रकाशमान तारागणों' की 
नहीं होती । भ्रमेक तारे मिल कर भी उस प्रभा को नहीं पा सकते, 
जो अकेले सूर्य की होती है । प्रभो ! आपका बाह्य और आन्तरिक 
वेभव श्रद्वितीय हैं । 


हि 

भगवान्‌ ने लम्बे समय तक इस भूमण्डल पर विचर कर 
उपदेश दिया है । उनका उपदेश सर्वोगीण था। फिर भी संक्षिप्त 
से संक्षिप्त शब्दों में कहा जाय तो यही कहा जा सकता है. कि 
भगवान्‌ के समग्र उपदेश का आशय मोह को पराजित करने का: 
था। उन्होंने जन्म-मरण के मुख्य कारण मोह पर स्वयं विजय 
प्राप्त की'थी और जिन उपायों से मोह-विजय किया, था, वही. 
उपाय जगत्‌ के जीवों को दिखलाये थे। भगवान्‌ ने जो उपदेश 
दिया था, वह निरपेक्ष और निष्काम वृत्ति से ही दिया था, क्योंकि 
वे वीतराग हैं । वीतंराग भगवान्‌ का उपदेश ही सच्चा और हिता- 
वह होता है । लोभ-लालच से प्रेरित होकर जो उपदेश देते हैं; 
उनके उपदेश में निरपेक्षता नहीं होती, निखालिस सत्य नहीं हो 
सकता और वह प्रभावशाली भी वैसा नहीं हो सकता । * / हैं 


गाजकल उपदेशक बरसाती मेंढ़कों की तरह बढ़ते जाते 
हैँ । पर कथा-कहानी कह कर श्रोताओं का मनोरंजन कर देना'या 
इधर-उधर की बातें बना देना और बात है तथा आत्मकल्याण 
शे सच्ची बात' कहना और बात है । सच्चा उपदेशक वही होता है 
जिसने अपने जीवन में तदनुकूल साधना की हो । इस' प्रकार 
उपदेश देता बड़ी जिम्मेदारी का काम है | उपदेश से ' श्रोताओं के 
हृदय-कमल को विकसित करके उन्हें धर्म और -त्याग-मार्ग' की 


स्क्ड ] [ दिवाकर-दिव्य-ज्योति भाग १५: 





ओर अग्नरर करना उपदेश का लक्ष्य होना चाहिए, जिससे वे 
अपनी आत्मा को उन्नत बना सके और अन्य प्राणियों के लिये. 
सहायक और हितकर हो सकें । 


दशवेकालिकसूत्र में भगवान्‌ ने फर्माया है कि व्याख्याता 
ऐसी कथा न करे जिससे सुनने वाले के हृदय में विक्ृति उत्पन्न हो 
राग-द्वेष की वृद्धि हो और इन्द्रियों की लोलुपता बढ़े । उप- 
देशक! को .ऐसा उपद्रेश नहीं देना चाहिए जिससे इन्द्रियां विषय 
सेवन के लिए उत्सुक हो जाएँ और चित्त में काम-वासना- जाग्रत 
हो जाय । :काम-वासना का जागरण होने से शरीर. का राजा 
वीर्य' पतला पड जाता है और फिर शरीर के पतन में भी विलम्ब 
नहीं लगता । श्रतएव कामोहीपन करने वाली कथा करना जहर 
का प्याला पिलाने के समान हानिकारक है। 

प्राय: शक्ल गार रस के कवि नाना प्रकार की उपमाएँ दे- 
देकर और रतिभाव बढ़ाने वाली उक्तियाँ कह कह कर ऐसे प्रसंग 
उपस्थित कर देते हैं, जिनसे श्रोताओ्रों का चित्त विक्ृत होकर 
अंधमें की ओर अग्रसर हो जाता है। परिणाम यह होता है कि 
श्रात्मा में मलीनता श्रा जाती है और कर्मों के कारण वह भारी 
होकर संसार-सागर में डब जाती है । 


:.. भगवतीसूत्र में पाप के अठारह कारण बतलाये हैं,। उनमें 
स्तेय पाप के श्रनन्तर मैथुन की गणना की गई है। अतएवं आज! 
इसी के सम्बन्ध में कुछ कहना है। दशवेकालिकसूत्र में मैथुन के 
विषय में कहा है-- 


बह्मवर्य- | ३ 9 5. ४] [ २०५ 
“  मलमेयमहम्मस्स, महादोससपुस्सिय॑ । 

तंम्हां मेहुणसंसग्गं, निग्गंथा वज्जयन्ति रा ॥ ' 
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कल 
[] 


अर्थात्‌ -अन्नह्मचर्य, अधर्म का मूल है और बड़े-बड़े दोषों 
को उत्पन्न करने वाला है। इसी कारण निम्न न्‍्थ मुनि मैथुन के 
पंधा त्यागी हैं। .. बा 


जिसके हृदय में कामवासना उद्दीप्र होती है, वह पुरुष आँखें 
रहते भी अन्धा और कान होते हुए भी बहिरा हो जाता है । 
उसे हितांहित का भान नहीं रहता । वह विवाह करने के लिए 
'पाय-अ्रन्याय का विचार किये बिना ही धन कमाने का प्रयत्न 
करता है। यहां तक कि संसार में ऐसा कोई जघन्य कृत्य नहीं 
जैसे कामी पुरुष करने को तैयार न हो जाय । वह कुल की मर्यादा 
का विचार नहीं करता, जाति के गौरव को भूल जाता है, लज्जा 
की परित्याग कर देता है और दुनिया भर की बेहयाई अपने: 
अपर ओढ़ लेता, है, रा 


“गम वासना से प्रेरित होकर कई लोग विवाह करते हैं। पर 
हक़ौन जानता हैं कि स्त्री उसकी इच्छा के अनुकूल मिलेगी या 
प्रतिकूल: ? इसीं प्रकरं स्त्री को उसकी इच्छा के विपरीत पति 

ने सकता है। फिर भी विवाह तो हो ही जाता है। सुख 
॥; मिलेगा या. प्रहीं,-यह तो कोई नहीं जानता, किन्तु विवाह होते ही 
गगेक प्रकार की. चिन्ताएँ, व्याकुलताएँ और फंभटे प्रत्यक्ष 
गजुभव में आने लगती हैं। |. 
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कदाचित्‌ बिवाह न हो सका या विवाहिता पत्नी का 
देहान्त हो गया अयवा काम वासना नियंत्रित न हुई तो कई 
पुरुष-पिश।च ऐसे भी होते हैं जो परायी बहिन-बेटियों को धर्म 
अ्रष्ट कर देते हैं। कई बार तो माता के समान अपनी विधवा 
भौजाई को भी पतित करने से ऐसे लोग नहीं चुकते हैं ! 


ओऔर-ओऔर पापों की अपेक्षा यह पाप बड़ा जबर्दस्त है। 
दूसरे पापों का सिलसिला चालू नहीं रहता, परन्तु इस पाप का 
सिलसिला चालू रहता है ओर अनेक पापों को उत्पन्न करता है । 
व्यभिचार के फलस्वरूप कदाचित्‌ कोई विधवा या कुवारी 
गर्भवती हों जाय तो उसके गर्भ को गिराने के लिए वंद्यों- और 
डाक्टरों की शरण ली जाती है । सैकड़ों रुपये गर्भ गिराने वालों 
को भेंट किये जाते हैं और- भ्र णह॒त्या का अत्यन्त, घोर पातक 
उपार्जन किया जाता है । चल 


एक मकान में एक किरायेदार रहता था। जब वहू मकान 
छोड़ कर गया तो पता चला कि उसके घर में 5-१० बच्चों की 
हंड्डियां पड़ी हुई हैं ! वास्तव में कामान्ध व्यभिचारी लोग जो 
पाप न कर डालें वही गनीमत है। ऐसे लोग ऊपर से धर्म का 
ढोंग .करते हैं, परन्तु उनको अन्तरात्मा अत्यन्त पतित , होती है।. 
जब उनका भंडाफोड़ होता है । तो लोग कहते हैं--अरे, हम इन्हें 
ऐसा नहों समभते थे ! यह तो महापापी निकला ॥ 


इस प्रकार दुराचारी पुरुष समाज-में गहित होता है, लोग' 
उसकी. जिदगी पर थकते हैं,, उससे घुणा करते हैं और. उसकी 
परछाई से भी परहेज करने लगते हैं । ० वास्तव में काम वासना से 
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बड़े-बड़े दोष उत्पन्न होते हैं। भाइयों ! यह बहुत बुरा कर्म है । 


यों.तो समस्त: ,इन्द्रियों को विषय की ओर से विमुख करके- 
पूर्ण इन्द्रिय विजय प्राप्र करके आत्म स्वरूप में रमण करना 
ब्रह्मचर्य- कहलाता है, परन्तु व्यवहार में स्पर्शनेन्द्रिय को जीतने के 
भ्र्थ में ही ब्रह्मचर्य शब्द रूढ़ हो गया है । जिस संयतात्मा पुरुष 
ने स्पर्शनेन्द्रिय प्र पूरा अ्रधिकार प्राप्त कर लिया होता है, वह 
अपने वीर्य की र॒क्षा करके ओजस्वी और तेजस्वी बन जाता है। 
उसके मुख मण्डल पर एक दिव्य आभा क्रीडा करती है॥ उसका 
मनोबल बहुत हृढ़: हो जाता है । उसके शरीर में स्फूति और शक्ति 
का वास।होता है ॥ 


: दरीर वीय॑ के झ्राधघार पर ही टिका है। हम लोग जो 
भोजन करते हैं,वह चालीसवें दिन वीय॑ में परिणत होता है ॥ 
'किया हुआ:कओज़न सर्वप्रथम रस के रूप में परिणत होता है । 
रस से।रुक्त बनता है और दस तोला रक्त से करीब दो तोला वीयें 
तैयार होता है|. जिसते एक बार भी अपने वीय॑ को नष्ट किया 
उसने अपने एक मास के भोजन को नष्ट कर दिया समझो । जो 
'लोग ह पाप कमाते हैं, उनको क्या दुर्दशा होगी, सो तो 

जाने; 


स्त्री या .पुरुष, जो व्यभिचारी होता है, प्राय: क्षय जैसे 
भयंकर ,राज-रोगों के शिकार बनते हैं । राजयक्ष्मा से बचने का 
सर्वोत्तम उपाय झरीर के राजा की-वीय॑ की-रक्षा करना ही 
यदि राज़ा नहीं बचा तो बताओ कि प्रजा की क्या दुर्दशा होगी ? 
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वीय॑ की रक्षा करने के लिए बहुत सावंधानी-श्ौर सतर्कता 

की आवश्यकता होती है। जिसने ब्रह्मचर्य पालन का, सकल 
. कर लिया हो, उसे भ्रपने आहार-विहार के सम्बन्ध में बहुत साव- 
 भ्ानी बरतनी चाहिए। ऐसे लोगों को सर्वप्रथम इस “ लांलिया 
(जीभ) को वश में करना चाहिए-। जिह्लालोलुपता' ब्ंह्मचर्य- 
'विधातिनी है। मादक और उत्तेजक भोजन करने, भूख से अधिक 
, खाना, असमय में खाना, रात्रि में भीजन करना,  आ्ोदि त्याग 
देना चाहिए । सात्विक भोजन के अतिरिक्त राजस! और ' तामस' 
भोजन से दूर ही रहता चाहिए। आहार पर भियंत्रण स्थापित 
'किये बिना ब्रह्मचर्य का पालन करंना वहुत कठिन है। अतएवं 
ब्रह्मगारी को इस सम्बन्ध में खूब पवका होना चाहिए॥*' : * 


“सांघु भोजन के विषय -में: परनिर्भर होते! हैं। भिक्षा में 
जितना और जैसा भोजन उपलब्ध हो जाते” है, उसे ही वह ग्रहरा 
करते हैं। अलवत्ता इस बात का व्यान तो अनिवार्य रूप से 
रखना ही पड़ता है कि भोजन प्रासुंक और एपणीय हो। ऐसी 
स्थिति में कदाचित्‌ सरस और पौष्टिक आहार मिंलें-तो सांधु को 
चाहिए कि वह उसे अंगीकार न करे। ग्रहस्थ'को भी कंर्चतन्य है 
कि साधु को विषय-विकार-विवर्धक आहार: ने: देकर' सात्विक 
आहार की ही निक्षा दे । परन्तु कभी ऐसा आहार: लेनां: आव- 
इयक हो जाय तो दूसरे दिन उपवास कर ले, वेला करले, या तेला 
कर ले, जिससे उस आहार के द्वारा होने वाली हानि से' वहु बच 
सके । सरस आहार का परित्याग करना ब्रह्मचर्य को गुप्रिः है. 
इस गुप्ति के बिना ब्रह्मचर्य कापांलन होना कठिन है 4 'जो 'लोग 
आहार-विहार में सावधान नहीं रहते, वे ब्रह्मचर्य का - पालन 


जय: 
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करने में समर्थ नहीं होते । यही कारण है कि बड़े-बड़े तपस्वी भीः 
ब्रह्मदय का पालन करने में असमर्थ सिद्ध हुए और विलासिता 
के चक्कर में फेंस गये । । 


सुप्रसिद्ध महाराजा भतूं हरि ने कहा है- विश्वामित्र, शगी. 
ग्रौर पाराशर जैसे बड़े-बड़े महात्मा, जो हवा खाकर और पानी 
पीकर तपरचर्या करते थे कामिनियों के कटाक्षों को देख कर मोहित 
हो गये और प्रणय की भीख माँगने लगे। सारी तपश्चर्या पर 
पानी फेर कर पतित हो गये । 


जो लोग प्रतिदिन मालपुवा, रवबडी श्रौर मोहनभोग उड़ाते 
हैं और फिर भी यह दावा करते हैं कि हम ब्रह्मचर्य का पांलन 
करते हैं ! मह॒षि भतृं हरि का कथन है कि विध्याचल पर्वत को 
समुद्र में तिराना और ऐसे लोगों का ब्रह्मचय पालना बराबर 
श्र्थात्‌ असम्भव है । 


- कैकर पत्थर खात है, उनको जागे काम | 
सीरा सबूणी खात जो, उनकी जाने राम || 
- यह विषय वासना ऐसी पिशाचिनी है कि एक बार प्रवेश 


करके फिर पिण्ड नहीं छोड़ती । एक बार चस्का लगा कि फिर 
झूटना कठिन हो गया । 


किसी अंगरेज ने शेर का एक वच्चा पाला। वचपन से ही 
उसे दूध पिला कर बडा किया । संयोगवश उस अंगरेज के पैर 
में चोट लग गई । वह सोया हुआ था । शेर अंगरेज के पैर को 
चाटने लगा । उसके मु ह में खून लगा और उसे वह बहुत रुचि- 
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कर लगा । शेर पैर को जोर-जोर से चाटने लगा। अंगरेज ने 
पैर. हिलाया इस हरकत को देख कर शेर-घुर्राने लगा। अंगरेज 
ते समझ लिया कि शेर को खून का स्वाद आ गया है और अब 
मेरी खेर नहीं है। उसने फिर पैर फैला विया और शेर खून 
चाटने लगा । इधर उसने अपनी पिसतौल सम्भाली और गोली 
दाग दी । शेर वहीं ढेर हो गया | 


भाइयों ! तुमने काम भोग रूपी शेर क्यों पाल रक्खा है? 
इसे पिस्तौल मारो, अन्यथा वह तुम्हें खा जायगा । 


सब काम. सरल हैं, पर कामदेव को जीतना कठिन है । 
धन्य हैं विजयकु वर और विजयाकुमारी, जिन्होंने उभरते हुए 
यौवन में, विवाहित होकर पति-पत्नी के रूप में रहते हुए भी, 
अपने मन-मातंग पर विवेक का दिव्य अकुश रखा और. उसे 
स्वच्छंद न होने दिया । वे आबाल-ब्रह्मचय का पालन करने में 
समर्थ हो सके। 


कच्छ देश में, कोशाम्बी नगरी में एक बहुत बड़े साहुकार 
रहते थे'। उनके विजयकु वर नामक एक बुद्धिमान और विनीत 
पुत्र था । विजय एक बार मुनिराज का उपदेश सुनने गया । 
'उपंदेश में ब्रह्मचये का प्रकरण चल रहा थां। विषय बहुत रोचक 
और प्रभावजनक रूप में प्रतिपादन किया जा रहा था। उसे 
सुनकर विजय को बडी प्रसन्नता हुईं। उसने पूर्ण ब्रह्मचर्य ब्रत को 
अंगीकार करने की इच्छा प्रकट की । 


गुरु महाराज: अंत्यन्य दीघेहष्टि और विवेकशाली थे । 
होंने. तवयुवक विजय: की प्रार्थना का उत्तर देते - हुए कहा--तुम 
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अपने पिता के एकलौते पुत्र हो और नवयुवक हो । सोच-समझ 
कर प्रतिज्ञा ग्रहण करो । भ.वावेश में ग्रहण की हुई प्रतिज्ञा स्थायी 
नहीं होती । एक बार प्रतिज्ञा लेकर उसे भंग करना अपनी श्रात्मा 
-का घोर भ्रध:पतन करना है । अतएवं खूब सोच लो, सप्रक लो। 


मुनिराज के इस प्रकार सावधान करने वाले वचनः सुनकर 
विजयकु वर ने निवेदन क्रिया - गुरुदेव ! मैं अपनी शक्ति को 
तोलने का प्रयत्न करूँगा, फिर भी कम से कम कृष्ण पक्ष में तो 
ब्रह्मच्य पालने का प्रण करा ही दीजिए। मैं इतना पामर नहीं 
जो महीने में एक पक्ष भी ब्रह्मचर्य न पाल सकू । 


गुरु महाराज विजय का धर्म प्रेम देख कर प्रसन्न हुए ॥ 
उन्होंने उक्त प्रण करा दिया । विजय अपने धर लौट आ्राया । 


दूसरी तरफ विजयाकुमारी, किसी दूसरें साहुकार की 
केग्या, साध्वीजी का उपदेश सुनने गई । वहां भी ब्रह्मचर्य पर 
व्याख्यान हुआ । विजयाकुमारी ने व्याख्यान सुन कर दीक्षा 
ग्रहण करने की इच्छा प्रकट की। परन्तु माता-पिता के 
आग्रहपूर्ण अनु रोध को वह ठाल नहीं सकी । फिर भी उसने शुक्ल 
पक्ष में बरह्मचय पालने की प्रतिज्ञा अंगीकार कर ही लो.। . 


संयोगवश' दोनों .का विवाह हो गया. |: 


नवदम्पत्ति के मिलन के लिए चौथें मंजिल का एक भवन 
सजाया गया । जगह-जगह हीरा, मोती, पन्ना आदि जड़े हुए थे । 
भवन को दीवारें सुन्दर चित्रमब कला कृतियों से सजीव-सी 
प्रतीत हो रही थीं। ' 
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विजयकु वर भवन में पहुँच चुके थे। इधर विजया भी 
स्नान आदि से निवृत्त होकर, सोलहों श्लगार सज कर  तंयार 
'हुईं उस भवन में जा पहुँची । विजय उस समय रत्न जटित स्वण- 
'पर्यके पर श्रासीन थे । विजया हाथ जोड कर, किचित्‌ क्रीड़ा युक्त 
स्मित के साथ अपने पतिदेव के समक्ष खडी हो गई । 


. त्रयोदशी की रात्रि थी । कृष्ण पक्ष चल रहा था । कुमार 
ने सोचा-तीन दिन कृष्ण पक्ष के शेष रह गये हैं। अ्रपनी प्रतिज्ञा 
का पालन करना सत्यशाली पुरुष का परम कर्तव्य है। इस 
प्रकार सोचकर उसने अपनी दृष्टि नीची कर ली । उसने निसगे 
की प्रेरणा को पराजित कर दिया और अनुराग पूर्णो नयनों से 
विजया की ओर देखा तक नहीं । 


भाइयों ! सोहाग--रात के मधुर मिलन अवसर पर विजय 
का यह अनोखा व्यवहार देख कर विजया के अन्तस्तल में कैसी- 
कैसी उर्मियां उठी होंगी, उसका नवनीत-कोमल चित्त किस प्रकार 
आहत हुआ होगा, यह कौन जान सकता है ? 


विजया आश्चर्य के साथ विचारों की तरंगों में उतराने लगी । 
उसने .पतिदेव से कहा 

होवे जमाइ लाड़ला, ज़्यों रूसे त्यों रंग । 

विन अवसर को रुसवो, बालक वालो ढंग । 


नाथ ! जान पडता है, आप किसी गहरी चिन्ता में .डबे 
हैं! अब. मैं आपकी अर्धांगिनी हूँ । मुभसे कोई बात छिपाने की 
झावश्यकता नहीं । मेरा और श्रापका सौभाग्य. एवं. सुख-दुःख 
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, कार हो बया है। कृपया बतलाइए कि आप मुझ दासी को 
श्रीर दृष्टि भी नहीं फेरते ? क्या मुझसे कोई अपराध वन गया है ? 
भ्रयवा श्राप मुझे छिटकाना चाहते हैं ? या मेरे माता-पिता ने 
गआपकी इच्छाएं पूर्ण नहीं की हैं? आखिर आपको इस गरम्भी रता 
की क्या कारण है ? आप सुके योग्य समकते हों तो कहिए । 


भागवानों ! आज भोग और ब्रह्मचर्य के वीच लड़ाई छिड़ी 
है। देखता है, किसकी विजय होती है? 


विजया कहती है-स्वामिन्‌ ! मुझसे अज्ञानवश या 
पधावधानीवश हथलेवा के समय कोई अपराध हो गया हो तो 
नमा करें। आप बड़े हैं। मैं आपकी सेविका हूँ। मुझे किसी 
अकार निभा लीजिए । 


विजया के इतना कहने पर भी विजय मौन है । वोलने का 
गहिस नहीं होता । यों. तो कहावत है-'मौत॑ स्वार्यिसाधनम्‌्‌ 


अर्थात्‌ मौन से सभी- प्रयोजन सिद्ध हो जाते हैं । 


.._ विजया फिर कहती है-नाथ ! क्या मेरा कुल ग्रापकी 
वरावरी का नहीं कि झांप मुझसे घुणा करते हैं ? अथवा क्या 
प्पकी इच्छा के विरुद्ध मैंने आपके गश॒ह में प्रवेश किया है? 
भ्राखिर आपके इस अंसामयिक रोप का क्‍या कारण है ? 

विजय ने सोचा--अ्रब मैं चुप रहा तो अनर्थ हो जायगा । 
विजया न जाने. क्या-क्या कंल्पनाएँ करके व्याकुल हो रही है। 
से यथार्थ .वांत वतला - देवा ही उचित होगा । यह सोच कर 

विजय ने कहा-प्रिये !. तुम यह क्या कह रही हो ? न « 
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कोई अपराध हुआ है और न मैं तुम्हें हीत ही समभता हूँ । तुम 
मेरे हृदय की रानी हो । तुम्हारे माता-पिता ने मेरा जो. सन्‍्मान 
किया है, उसका ब्याज चुकाने की भी मुझमें शक्ति नहीं है ।।उनका 
दान मेरे लिए अनमोल है । उन्होंने अपने कलेजे का टुकड़ा देकर 
मुझैश्राजीवन कृतार्थ बना दिया है । तुम्हारे रूप में मुझे महती 
शक्ति प्रदान की है। और तुम्हारे अपराध की तो कल्पना ही नहीं 
की जा सकती है । तुम निर्दोष और सुकुमार कुसुम हो, परन्तु:-- 


कहते कहते विजयकुमार रुक जाते हैं + वह सोचते हैं कि 
'मभैरे त्याग की बात सुन कर कहीं इस देवी के हृदय पर आधात 
'न लगे. 


विजया ने तत्काल प्रश्त किया-इस किन्तु का क्या अर्थ 
है नाथ ! 


विजय बोले--देवी ! मैं एक बार गुरू मंहाराज का उप- 
देश सुनने गया था। ब्रह्मचरय के विषय में' उपदेश सुना । मेरा 
“विचार भागवती जिनदीक्षा ग्रहरा करने का हुआ, परन्तु माता- 
पिता की आाज्ञा ने मिलने के कारण विवश हो गया । अन्तत 
कृष्ण पक्ष में ब्रह्मचय पालने की प्रतिज्ञा धारण की है। आज 
त्रयोदंशी है । तीन. दिन, के पश्चात्‌ मैं तुम्हारा' स्वागत केर सकू गा 
देवी ! इससे पंहले नहीं । 


विजयकुमार; के स्पष्टीकरण को सुनकर . विजया- सन्न रह 
'गई ! उसके चेहरे पर म्लानता और गम्भीर ;व्िषाद भलक़ते 
लगा । उसका गला भर आया.। आंखों में आंसू, भर गयग्मे । . . . 
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विजया की यह विचित्र स्थिति देख कर विजयकुमार 
विस्मित हुए। उन्होंने कहा--देवी, क्या कारण है- कि मेरी बात 
सुन कर तुम एकदम खिन्न हो गई ? तुम्हारी समान . धामिक 
संस्कार वाली महिला को क्‍या यह साधारण-सी वात भी सह्य 
नहीं है ? मेरे इस प्रण को तुम अपने लिए इतना कष्टकर सम- 
भती हो? 


विजया- नहीं, नाथ ! बात इतनी नहीं इससे भी बड़ी हैं। 
विजय-- कैसे ? तीन दिन तो चुटकियों में निकल जायँगे । 


विजया- मगर स्वामिन्‌ ! निकालना तो होगा मुमे 
सम्पूर्णा जीवन । 


विजय-सो क्‍यों प्रिये ! 

विजया जैसे आपने कृष्ण पक्ष में ब्रह्म ग्य॑ पालने की 
प्रतिज्ञा ली है, उसी प्रकार मैंन शुक्ल पक्ष में ब्रह्मचर्य-प'लन का 
प्रण लिया है। यही सोच कर मेरा हृदय भर आया । आपकी 
प्रतिज्ञा के तीन दिन समाप्त होते ही मेरी प्रतिज्ञा' आकर खड़ो हो 


जायगी। जैसे आपको अपनी. प्रतिज्ञा पालनों है, उसी प्रकार 
मुझे भी तो पालनी ही होगी । ' 


स्वामित्‌ ! एक.प्रकार से यह अच्छा ही हुआ: है । 'याहशी 
भावना यस्य सिद्धिर्भवति ताहशी' अर्थात्‌ जिसकी जेसी. भावना 
होती है, उसको वैसी ही. सिद्धि मिलती है। मैं पूर्ण ब्रह्मचर्य 
पालना चाहती थी स्लो मेरी चाह पूरी हुई । संयोगवश यह योग 
मुझे मिल गया । अब. कल मुमे दीक्षा ग्रहण करने. की आज्ञा 
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दीजिए और आप दूसरा विवाह कर लीजिए । यह आत्मिक धर्म 
का प्रइन है । इसका परित्याग न आप ही कर सकते हैं और न 


मैं ही।।. 


भाइयों ! मीरा ने राणाजी के लाख प्रयत्न करने पर भी 
अपने आत्मधर्म का परित्याग नहीं किया था। उतसे यह प्रश्न 
किया जाता था-- 


मीरा थारे कई लागे गोपाल ? 
थने राणाजी पूछे हाल ॥ मीरा० ॥ 


मगर भक्तों का भगवान्‌ से क्या रिश्ता होता है, यह तो 
भक्त ही समझ सकते हैं । प्रपंचों में पड़ी दुनिया को भक्तों की 
भाषा ही सम में नहीं आ सकती । 


विजया का यह कथन सुत्त कर विजयकुमार ने ओज के 
साथ कहा- प्रिये: !.तुम विवेकवती हो, फिर भी मुझै जो परामर्श 
दे रही हो,.उसमें विवेक की भलक नहीं दिखलाई देती-। जहां 
मोह है वहाँ विवेक नहीं रहता । तुम्हारा मेरे प्रति जो मोह. है, 
उसी के काररखा तुम विवेक भूल गई हो । अन्यथा दूसरा विवाह 
करने का परामर्श क्यों देतीं ! तुम ग्राजीवन पूर्ण ब्रह्मचारिणी 
होकर रहो, साध्वी जीवन. व्यतीतःकरो और. मैं दूसरा . विवाह 
करके भोग-विलास में: मस्त रहूं !: क्याउतुमने मुझे प्रिषग्.का.कीडा 
समभ लिया है; ,नांरीं यर्दि'दूसरा . विवाह नहीं कर सकती.तो 
पुरुष को भी.ऐसा करना शोभा नहीं देता । संमाज- ने चाहे जैसी .. 
मर्यादा बना रज़्खी:हो, परन्तु धर्म की मर्यादा. तो दोनों के . लिए . 


ब्ह्मचय ] .. . .. [ २१७ 





समान है शास्त्रों में श्राविका और श्रावक का धर्म अलग-अलग 
प्रकार का नहीं है । फिर तुम मु क्यों दूसरा मार्ग बतलाती हो ? 
पुम्हारा और मेरा मार्ग एक ही होगा । 


श्रिये ! खाने को दाख मिल जाय तो कौन मू्खे निबौरी 
खाना पसन्द करेगा ? जिसे हीरा मिल गया हो वह हीरा छोड़ 
फर उसके बदले पह्यर क्यों उठाये फिरेगा ? कामधेनु को छोड 
कर छेरो को कौन अपने घर में बाँधना चाहेगा ? मैं इतना मूर्ख 
दीं जो दूसरा विवाह करूँ । विवाह का प्रयोजन कामवासना की 
तृप्ति करता ही नहों है । तर और नारी आपस में सहयोग करके 
ग्रपनी-अपनी त्रुटियों को पूर्ण करें, यह विवाह का प्रयोजन है । 
प्रतएव हम दोनों ब्रह्म चर्य का पालन करते हुए भी पति-पत्नी के 
रुप में रहेंगे और अपने-अपने धर्म का पालन करेगे । 


बोलो, बोलो,भरे श्र णह॒त्या करने वाले हत्यारों ! बोलो । 
जरा अपने इन पूव॑जन्माओं के पावन चरित पर विज्रार करो। 
विजय और विजया की क्या आयु है ? नवयौवन के भव्य भवन 
में प्रविष्ट हुए हैं एक महल है, एक पलंग है ओर दोनों वेभव की 
गोद में कीड़ा करते रहे हैं। फिर भी क्‍या क्षण भर के लिए भी 
पे अपने प्रण से विंमुख हुए ? क्या क्रामवासना ने उन्हें विवेक- 
शील और धर्म से च्यूत किया ?. क्‍या गजब का प्रणपालन है ! 


विजयकुमार ब्रोले--एक बात ध्यान में रखनी है। माता- 
पिता को. हमारी प्रतिज्ञा का हाल मालम होगा तो उन्हें बहुत 
विपाद होगा । अ्रतः यह बात प्रकाशित न करना ही योग्य है। 
हम दोनों भाई-बहन की पवित्र भावना के साथ पति-पत्नी के रूप 
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में रहें औ्लौर जब माता-पिता को पता चले तभी दीक्षा ले लें । 
विजया कुमारी इस पर राजी हो गई। 


खेद है कि आज साठ वर्ष के बूढ़े, जो मौत के मुह में 
समा जाने को तैयार बेठे हैं, दूसरी और तीसरी शादी करने पर 
उतारू हो जाते हैं। इसके लिए वे अनेक प्रपंच रचते हैं और 
कन्याग्रों का जीवन खतरे में डाल देले हैं । अगर इस पवित्र चरित 
से ऐसे लोग कुछ शिक्षा ले सकें तो कितना अच्छा हो। 


इसके बाद ड्जिया और विजय रात्रि का समय ध्मंध्यान 
में व्यतीत करने लगे । कभी आत्मा का विचार करते, कभी कर्म 
सिद्धान्त की ग्रुत्यियों को सुलभाते, कभी तत्त्वों की विवेचना 
करते, उनकें सम्बन्ध में प्रश्नोत्तर करते और कभी-कभी अन्य 
विषयों की चर्चा करते थे । ऐसा करते-करते' बारह वर्ष व्यतीत 
हो गये । 


भांइयों ! इस भव्य भूमि भारत में एक-एक से बढ़ कर 
ग्दर्श त्यागी और ब्रह्मचारी हो चुके हैं । उनमें प्रात: स्मरणीय 
महिलाएं भी हुई हैं मौर पुरुष भी हुए हैं। पितामह भीष्म का 
ताम भारत का कौन संस्कारी पुरुष नहीं जानता ? कहाँ तक नाम 
गिनाये जाएँ ? राजीमती और अ्ररिष्टनेमि की जोड़ी क्या कम 
प्रेरणा प्रदायिनी है ? तुम इन्हीं के उपासक हो । इनकी जीवनी से 
प्रेरणा ग्रहण करो। अपने जीवन का ऊँचा उठाओ्रोतो यह. 
चरित और यह उपदेश सुनना सफल होगा । 


उस समय विमल केवली भगवान्‌ भूत॑ंल पर व्राजमान 
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थे । मगवान्‌ ने धर्मोपदेश में एक बार ब्रह्मचयं की महिमा का 
वर्णन किया । तब किसी श्रोता ने प्रशत किया-प्रभों ,! क्‍या 
ऐसा ब्रह्मचर्य पालने वाला इस पृथ्वी पर कोई त्रिद्यमात्त है ? 
भगवान्‌ ने उत्तर में कहा हां, कच्छ देश की कौशाम्बी नगरी में 
विजयकुमार और विजयाकुमारी बारह वर्ष से, दम्पत्ति के रूप में 
रहते हुए भी, एक ही भवन में वास करते हुए भी अखण्ड 
ब्रह्मबचर्य का पालन कर रहे हैं । ह 


केवली भगवान्‌ द्वारा की हुई यह प्रशंसा सुत कर उस. 
सभा में उपस्थित राजा, महाराजा, सेठ, साहुकार आदि को 
उनके दर्शन करने की अभिलाषा हुई । उन्होंने सोचा-चलो, ऐसी 
भहान्‌ आत्मापओ्नों के दर्शन करें । 


सेब मिल कर कौशाम्बी झ्राये । नगर में पता पूछ कर 
सेठजी के घर पर पहुंचे और सभी ने विनीत माव से सेठजी के 
परण छुए | सेठजी को समझ में कुछ न आया कि भ्राखिर यह 
लोग क्यों आये हैं और क्यों मेरे प्रति इतना आदर भात्र व्यक्त 
कर रहे हैं ? वह हकक्‍के--वके-से रह गये । उन्होंने पुछा-बात 
कयाहे? झ: 


आागन्तुकों ने कहा--श्रेष्ठिवर ! आप धन्य हैं, जिन्होंने 
विजयकुमार और विजयाकुमारों की महामहिम जोड़ी सन्तान के 
रूप मे पाई हैं। हम सब उनके दर्शन की अभिलापा से आये हैं। 

सेठ ने चकित भाव से पूछा-क़्या जिजय महात्मा हो 
गया है ? 
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में रहें और जब माता-पिता को पता चले तभी दीक्षा ले लें । 
विजया कुमारी इस पर राजी हो गई। 


, , ,खेद,है कि आज साठ वर्ष के बूढ़े, जो मौत के. मुह में 
समा जाने को तैयार बैठे हैं, दूसरी और तीसरी शादी करने पर 
उतारू हो जाते हैं। इसके लिए वे अनेक प्रपंच रचते हैं और 
कुन्याग्रों का जीवन खतरे में डाल देते हैं । अगर इस पवित्र चरित 
से ऐसे लोग कुछ शिक्षा ले सकें तो कितना अच्छा हो। 


, . इसके बाद ड्जिया और विजय रात्रि का समय धर्मध्यान 
में व्यतीत करने लगे । कभी आत्मा का विचार करते, कभी कर्म 
सिद्धान्त की गुत्थियों को सुलभाते, कभी तत्त्वों की विवेचना 
करते, उनकें सम्बन्ध में प्रदनोत्तर करते और कभी-कभी अन्य 
विषयों की चर्चा करते थे । ऐसा करते-करतेः बारह वर्ष व्यतीत 


हो गये । 


भाइयों ! इस भव्य भूमि भारत में एक-एक से बढ़ कर 
अ'दर्श त्यागी और ब्रह्मचारी हो चुके हैं! उनमें प्रात: स्मरणीय 
महिलाएं भी हुई हैं श्रौर पुरुष भी हुएं हैं। पितामह भीष्म का 
नाम भारत का कौन संस्कारी पुरुष नहीं जानता ? कहाँ तक नाम 
गिनाये जाएँ ? राजीमती और अरिष्टनेमि की जोड़ी क्या कम 
प्रेरणा प्रदायिनी है ? तुम इन्हीं के उपासक हो । इनकी जीवनी से 
प्रेरणा ग्रहण करो। अपने जीवन का ऊँचा उठाओ्रोतो यह . 
चरित और यह उपदेश सुनना सफल होगा । 


उस समय विमल केवली भगवान्‌ भूतंल पर विराजमान 
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थे। मगवान्‌ ने धर्मोपदेश में एक बार ब्रह्मचयं की महिमा का 
वर्णत किया । तब किसी श्रोता ने प्रश्न किया-प्रभों .! क्‍या 
ऐसा ब्रह्मचर्य पालने वाला इस प्रृथ्वी पर कोई त्रिद्यमान है ? 
भगवान्‌ ने उत्तर में कहा हां, कच्छ देग की कौशाम्बी नगरी में 
विजयकुमार और विजयाकुमारी बारह वर्ष से, दम्पत्ति के रूप में 
रहते हुए भी, एक ही भवन में वास करते हुए भी अखण्ड 
ब्रह्मच्य का पालन कर रहे हैं । ह 


केवली भगवान्‌ द्वारा की हुई यह प्रशंसा सुन कर उस: 
सभा में उपस्थित राजा, महाराजा, सेठ, साहुकार झ्ादि को 
उनके दर्शन करने की अभिलापषा हुई । उन्होंने सोचा-चलो, ऐसी 
महान आत्माग्रों के दर्शन करें । 


सब मिल कर कौशाम्बी आये । नगर में पता पूछ कर 
सेठेजी के घर पर पहुंचे श्लौर सभी ने बिनीत भाव से सेठजी के 
चरण छुए । सेठजी को समभ में कुछ न आया कि भ्राखिर यह 
लोग क्यों श्राये हैं और क्यों मेरे प्रति इतना श्रादर भाव व्यक्त 
कर रहे हैं ? वह हक्‍्के--ववके-से रह गये । उन्होंने पूछा--बात 
क्‍या है? ! 
आगन्तुकों- ने कहा--श्रंष्ठिवर ! आप घन्य हैं, जिन्होंने 
विजयकुमार और विजयाकुमारी की महामहिम जोड़ी सन्तान के 
रूप में पाई हैं। हम सब उनके दर्शन की भ्रशिलाषा से आये हैं । 
. सेठ ने चकित भाव से पूछा-क््या विजय महात्मा हो 
गया है ? पे 
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उत्तर मिला--बड़े-बड़े तपस्वियों की तपस्या उनके चरित्र 
के सामने नगण्य है ! महात्मागण कठिन तपस्यां करं करके जो फल 
प्राप्त कर पाते हैं, उन्होंने उसे ग्रहस्थी में रहते हुए भ्राप्त किया है। 
तपस्या का प्रधान फल मन और इन्द्रियों का निग्नह करना है और 
'इस दृष्टि से उत्होंने बहुत ऊँचा स्थान प्राप्त किया है । उनके मुका- 
'बिले में महात्मा भो कई चीज नहों है । स्वयं विमल केवली भग- 
वान्‌ अपने मुखारविन्द से जिनकी प्रहसा करते हैं, उनको महत्ता 
, गया कम हो सकती है ? बारह वर्ष से वे दोनों ब्रह्मचर्य की उग्र 
तपस्या कर रहे हैं भर ब्रह्मचर्य ही सब से उत्तम तप है । कहा है-- 


तवेसु वा उत्तम बंभचेरं | 


. सेठ को पता ही नहीं था कि पुत्र और पुत्रवधू ब्रह्मचर्य का 
पालन कर रहे हैं। यह बात सुनी तो वह विस्मित रह गया । 
उसने उसी समय पुत्र और पुत्रतधु को बुलवाया। 


दोनों सेठजी के सामने उपस्थित हुए। उन्होंने कहा-- 
पिताजी |! हमारी यह प्रतिज्ञा थी कि जब तक आपको हमारे 
ब्रह्मचर्य पालन का पता नहीं चलेगा, हम ग॒ह॒स्थी में रहेंगे, आपको 
पता लगते ही हम दीक्षा लेकर ग्रात्म-कल्यारा. करेंगे । इस 9तिज्ञा 
के अनुसार अब दीक्षा का काल आ पहुंचा है। कृपया आज्ञा 
प्रदान कीजिए 


आखिर दोनों ने दीक्षा लेकर आत्म कल्याण किया। 


भाइयों ! ऐसे ही महात्माओं की हम तारीफ :करते हैं,.। 
यहाँ व्यभिचारियों की तारीफ नहीं होती, बल्कि जिन्होंने अपनी 


२२३ ,] [ दिवाकर-दिंव्य-ज्यीति भाग १० 





पामर हैं, निर्माल्य हैं, उन्होंने आत्मा की सुदृढ़ संकल्पशक्ति को 
समभते का कभी प्रयास ही नहीं किया । अंतएव ऐसे कायरता- 
पूर्ण बिचारों को हृदय में स्थान मंत दो । अनेक महात्माश्रों के 
चरित्र हमारे समक्ष मौजूद हैं, जिनसे ऐसे हीन विचारों का 
खण्डन होता है । उनमें से एक चरित्र मैंने अभी सुनाया है । 
ऐसे निज चरित्रों को आदर्श बनाओ । पूर्ण ब्रह्मचर्य पालने का 
प्रयास करो | यकायक ऐसा न कर सको तो सीमित ब्रह्मचर्य का 
पालन करो और क्रमश: उसी दिशा में अग्रसर होते चलो । ऐसे 
करोगे तो आनन्द ही आनन्द होगा । 


६-१ १-४५ | 


हि 


(११) 
कष्ण--जन्म 





स्त॒ृति :- 


उल्निद्रहेमनवपद्ूजपुञ्जकान्ती, 

पयु ल्‍लसन्नखमयूखशिखाभिरामो। 
पादौ पदानि तव यत्र जिनेन्द्र ! धत्तः 

पद्मानि:तत्र विवुधा: परिकल्पयन्ति ॥ 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए श्राचार्य महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सर्वज्ञ, सर्वेदर्शी, अनन्त श्क्तिमान्‌, पुरुषोत्तम, 
ऋषभदेव भगवन्‌ _! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ? हे प्रभो ! 
आपके कहां त्तक गुण गाये जाएं ? । 


जिनेन्द्र देव ! खिले हुए स्वर्ण कंमलों के समूह के सह शः 
कान्ति से युक्त, और विखरती हुई नखों की किरणों से अत्यन्त 
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सुन्दर श्रापके चरण जहाँ पड़ते हैं, वहाँ देवगण कमलों की रचना 
करते जाते हैं । श्र्थात्‌ जिस जगह भगवान्‌ अपने चरण रखते हैं, 
उस जगह देव कमलों की रचना कर देते हैं ) 


भगवान्‌ ने अन्यान्य पुण्य प्रक्ृतियों के साथ, सर्वात्कृष्ट 
पुण्य प्रकृति तीर्थंकर नामकर्म की प्रकृति का भी बन्ध किया था । 
यही कारण है कि स्वर्ग लोक से आकर देवतागण भी भगवान्‌ 
की सेवा किया करते थे। ह 


इस संसार में, भगवान ऋषभदेवजी ही प्रथम महापृरुष थे, 
जिन्होंने इस श्रवसपिणी काल में; कर्मभूमि के आरम्भ के समय' 
पहले व्यवहार मार्ग बतलाया और, फिर चार तीथों की स्थापना 
करके मृक्ति का भी मार्ग बतलायां। तदनन्तर क्रमशः विभिन्न 
कालों में तेईस तीर्थंकर और उत्पन्न हुए, जिनमें अन्तिम भगवान्‌ 
महावीर थे। आज अन्तिम: तीर्थंकर श्री महावीर स्वामी का 
शासन चल्‌ रहा है ।. है 


सभी तीर्थंकरों का उपदेश एक-सा था | सभी ने एक 
समान ही तत्त्वों का; निरूपण किया ।;कहावत' है-- 
सौ स्यथाणों का एक मता, 
सौ .मूरखों. का सौ मता ॥ 


मत विभिन्नता का कारण गअल्पन्नता: है। परिपुर्ण ज्ञान के” 
होने पर किसी प्रकार का मत भेद नहीं रहता । अपूर्णता में अनेक 
कोटियां होती है, किन्तु पूर्णता स्वयं एक ही कोटि है। उस, कोर्टि 
पर पहुँचने वालों में किसी प्रकार का मतभेद नहीं हो सकंता ॥ 
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तीर्थंकर भगवांन्‌ परिपूर्ण ज्ञान को उपलब्ध करके ही उपदेश देतें 
हैं, ग्रतएव सभी तीर्शकरों का उपदेश समान होता है । ४ 


इस कथन का आगय यह नहीं समझना चाहिए कि एक 
तीथकरं नें जिस शब्दावली का प्रयोग कर दिया, उसी को दूसरे 
तीर्थंकर दोहंरा देतें हैं । ऐसी वात नहीं है । द्रव्य, क्षेत्र, काल औदबय 
पात्र के भेद से उनके उपदेश के वाह्य रूप में ग्रन्तर अवश्य पड़ता 
किन्तु उपदेश 'का अन्तस्तत्त्व-समान ही होता है। जब वस्तु 
का मूल स्वंहूप शागश्वत है और ज्ञान भी परिपूर्ण है तो उपदेश में 
पीर्थँक्य झा: ही नहीं सकता । इस प्रकार सभी तीर्थकरों ने यही' 
उपदेश दिया है कि-हे भव्य प्राणियों ! अपनी आत्मा को तिराना 
हते हो तो पाप से बचो । पाप से आत्मा भारी होकर संसार- 
सागर में- इव जाती है । 
गौतम स्वामी ने भगवान से प्रश्न किया--प्रभो ! पाप 
. कितने हैं ? 
भगवान्‌ ने फर्माया-अश्रठारह प्रकार के। 
। भाइयों ! इन, अभ्रठारह पापों में हिस्ता, असत्य, स्तेय और 
' मथुत की तरह परिग्रह भी महान्‌ पाप है। इससे आत्माका 
अ्रध:पतन होता है.। बल्कि यों कहना चाहिए कि परिग्रह सब पापों 
का बाप है । ) , ५ 


मुच्छा, परिग्गेंह्रो बुत्तो नायपुंसेरणा ताइणा।” 


: * जगत के चाता ज्ञातपुत्र भगवान ने मूर्छा-ममत्व भाव को 
परिग्रह बतलाया है । यह मकान मेरा, यह वस्त्र मेरा, यह शरीर 
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प्र । 


मेरा, यह शास्त्र मेरा, इस प्रकार किसी भी परपदार्थ में जो भेरे- 
पन का भाव है, यही. परिग्रह है | परिग्रह मनुष्य; को . वहिमु ख 
बनाता है और लोभकषाय को जाग्रत करके पथ भ्रष्ट कर देता है। 


भाइयों ! आज मथुरा में कंस का किला खाली है । देहली 
में पाण्डवों का किला ऊजड़ हो गया है | जलेसर में राजा जरासंघ 
का गढ़ टूटा पड़ा है । उनके बचे खुचे खण्डहरों में पक्षियों ने श्रौर 
दूसरे वनचरों ने अपना अ्रह्मा जमा रक्‍्खा है । फिर, बताओ्ो तो 
सही, तुम्हारे घर और खेत उनकी तुलना में क्‍या चीज .है ? 
किस बिरते पर तुम दुनिया की चीजों को भ्रपनी २ कह कर 
घमण्ड कर रहे हो ? महलों और मकानों की बात छोड़ो और 
शरीर को ही लो । जिसे तुम अपना समभते हो और जो तुमसे 
अन्य वस्तुओं की अपेक्षा श्रधिक निकटवर्ती है, जिसके लिए सारा 
जन्म व्यतीत कर रहे हो, वही शरीर क्या तुम्हारा साथ देता है ? 
नहीं ! इसी कारण मुनिजन शरीर पर भी ममता नहीं रखते । 
भगवान ने इसीलिए कहा है;-- 


"अ्रवि अ्प्पणो वि देहम्मि, नायरंति ममाइये ।' 

मुर्छा के कारण मनुष्य मृत्युपर्यन्त घर, जमीन, धन- 
सम्पत्ति आदि में इस प्रकार फँसा रहता है कि उसे आ्रात्मा की 
और दृष्टि डालने का, अपने आपको पहचानने का अवकाश ही 
नहीं मिलता । जीवन के अ्रन्तिम क्षण तक बनी रहने वाली प्रवल 
ग्रासक्ति के फलस्वरूप मरने पर उसी जगह सांप बनने की मसल 
मशहूर हे । ः ;. 
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इसी प्रकार जो बाई ममता के कारण धन, आभूषण 
अथवा वस्त्र सम्भाल-सम्भाल कर रखती है, आवद्यकता से अधिक 
संग्रह करती है, और उन पर से ममता का त्याग किये बिना ही 
मर जाती है, वह उस ममता के कारण भूतनी बनती है । फिर वह 
अपनी सौतों के सिर पर सवार होकर धुनती है । 


: ममता इस लोक में भी और परलोक में दुःख देने ' वाली 
है। अ्रतएव आपसे मेरा कहना है कि अनर्थकारिणी ममता का 
परित्याग- करो । ' 


" भाइयों !- यह घन-दौलत और राज्य लक्ष्मी वेश्या के समान 
है।. यह स्थिरवृत्ति वाली नहीं है । श्राज एक. की बगल में है तो 
कल दूसरे की बगल में खड़ी हो जाती है । इस पर विश्वास करता 
सिर्फ नादानी के सिवाय-और कुछ भी नहीं है। यह आज तक 
किसी भी राजा, महाराजा या सेंठ साहुकार की बन कर 


गहीं रही । 


एक दिन हिटलर के नाम से संसार थर्रा उठता था। वह 
समस्त पश्चिम में. एकच्छन्न साम्राज्य के स्वप्न देख रहा था। 
उनकी सेनाए' प्रलय कांलीन अंधड़ के समान जिसं॑ दिशा ' में चल 
पडतीं, बंटाढार करती जाती थीं । उसकी प्रत्येक बात में ' अ्भि- 
मान का पुट रहता था, परन्तु आज उस हिटलर का कहाँ पत्ता 
है ? दुनियाँ को.यह भी पता नहीं चल सका-कि हिटलर कब, कहां 
और किस प्रकार मौत के मुह में चला गया ? जो आदमी घमण्ड 
करता है, उसका सिर नीचा हुए बिना नहीं रहता । . , 


इस संसार में ऐसे घमण्डी हजारों-लाखों हो गये हैं ॥ हम 
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किन-किन मुर्दों का नाम गिनाएं ! पर आज हम एक मुर्दे का 
'जिक्र करते हैं। वह भी बड़ा घमण्डी था । वह मथरा का राजा 
कंस! था। 


इस युग में बहुत-से लोग . ऐसे हैं ॥ जो कहा करते हैं-हम 
ईश्वर को नहीं मानते । हम धर्म को नहीं मानते । ईहवर और धर्म 
को मानना मू्खेता है, धर्तिग है, ढोंग है। उस जमाने में ऐसा 
मानने वाले कम थे, परन्तु कंस ऐसा ही-मानने वालों में था। 
कंस का कहना था- ईश्वर की पूजा मत करो, ईश्वर: की 
उपासना और भक्ति मत करो दुनिया में ईश्वर कोई है:ही नहीं । 
कंस को अपनी शक्ति पर ऐसा घमणए्ड था कि न पूछो बात. ! 
वह गरज-गरज कर कहता था--जाया.है. किसी माता ने ऐसा 
पूत जो मेरे सामने सिर उठा कर खड़ा हो सके! मेरी तलवार में 
वहु ताकत है कि सारी दुनिया को थर्रा दे ! 
अपने नास्तिकतापुर्ण विचारों के कारण वह स्वार्थी और 
निर्दयी बन गया था । दया उसके दिल को छू भी नही गई थी। 
क्रर से ऋर कृत्य करने में उसे संकोच नहीं होता था ! श्रत्याचार 
करने में उसे भिभक नहीं होती थी। वह अपने पापों का घड़ा 
भर रहा था । | 


सेर होय मत ..फिरो जगत में 
सवा सेर मिल' जायगा कभी। 


जो सेर होकर फिरता: है, उसे .कभी न कभी सवा .सेर 
अवश्य मिले- जाता है । 
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'विउटी के जब पर आतेःहें तो'लोग कहते हैं--यह पर नहीं, 
मरते की निशानी है । यमराज का नोटिस है ! जा 

जब किंसी झ्रादमी में घमण्ड का भाव अत्यधिक बढ़ गया 
हो और वह घमण्ड के कोरण फूल रहा हो तो समझो कि इसकी 
' मौत इसके सिर पर चक्कर काट रही है ! कंस के सिर पर ऐसा 
ही घमण्ड छाया हुआ था ! रे 

: गर्मी की हद हो जाती है तो वर्षा का आ्रागमन, होता है । 
यह प्रकृति का विधान है। कंस के अत्याचारों की हंद हो चुकी 
थी, भ्रतएव जनता ग्राशा लगाये बैठी थी कि किसी मर्यादा- 
पुरुष का. जन्म होना चाहिए। जनता की आशा पूरी हुई' और 
कमेवीर कृष्ण का जन्म हुआ । 


मतवाला हाथी अभिमान- में अन्धा होकर अपने सामने 
किसी को कुछ गिनता ही नहीं है । और जब वह पहाड़ के पास ' 
पहुँच कर अपने दन्तशूलों से पहाड़ में टकक्‍्करें लगाता है तो बताझो 
किसके दांत टूटते हैं? किसके होश ठिकाने लगते हैं? * 
मेंढक॑ तभी तक फुदकता फिरता है जब तक. कि उसे नाग- 
राज के दर्शन नहीं होते । कंस का अभिमान भी तभी तक कॉयमस 


20558 था, जब तक कि श्रीक्ृष्णजी का आविर्भाव नहीं 
हुआ था ।. .- . द 


मृग तभी तक उछलता फिरता है और चौकड़ी भरता है, 
जब तक उसे वनंराज के दर्शन नहीं होले । कंस का अभिमान भी 
तभी तक कांयम रह सकता थां जबःलैके कि'कृष्ण वासुदेव का 
आविर्भाव) नहीं हुआ।ः .. ०७ ४0 ++ 7४ 


ड़ 
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चन्द्रमा तब तक ही प्रकाशमान रहता है, जब तक भ्रुवन- 
भास्कर सूर्य देव का उदय नहीं होता ! 


इसी को समयचक्र का परिवर्त्तन कहते हैं । भाई ! हर्ष 
श्रौर विष्वाद का जोडा है । जो सूर्य प्रात: काल उदित होता है 
संध्या समय उसे अस्त होना पडता है। कहा है;-- 


ऊगे सो तो आथमै, फूले सो कुम्हलाय । 
जनमे सो निश्चय मरे सरे, कौन अमर हो आय ॥। 


पतिन्नता बालक और मुनि जो ब्रात कह देते हैं, वह. एका 
एक निष्फल नहीं होती । यह बात सारा संसार जानता है। _ 


राजा कंस ते वसुदेव और देवकी को कितना कष्ट पहुँ 
चाया, इस कथा का अगर वर्णन” किया जाय तो आपको रोमांच 
हो जाय ! 


हमारे यहाँ भारत में पहले मुगल बादशाहों का शासन 
था। जब एक बादशाह ने ग्रुरु तेगबहादुर आदि को, धर्मान्धि ' 
होकर तलवार के घाट उतारा तो उनकी बादशांहत भी मिट्टी में 
मिल गई । कर 


जालिमों को न कभी फूलते फलते देखा 
. बल्कि दम उनका-बुरी तरह निकलते देखा || 


. कल जो. गुल नोशों के सर -इतराते- थे 
आज परों से उन्हें हमने कुचलते देखा ॥ 
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जब जुल्मी जुल्म करने से बाज नहीं आता तो उसका चचा 
भ्री कोई न कोई आगे आ जाता है। 


महारानी देवकी की कुक्षि में हरि का आगमन हुआ । उनके 
आने से पूर्व देवजी को सात महास्वप्न दिखलाई दिये। माता 
देवकी ने सिंह, सूर्य, चन्द्रमा, गज, अग्निशिखा और ध्वजा श्रादि 
स्वप्न में देखे । सातवें स्वर्ग से अवतरित होकर श्रीकृष्ण देवकीजी 
के गर्भ में आये उन्होंने अपने आगमन से पहले, स्व८्नों के रूप 
में मानों अपने आगमन की सूचना दे दी । 


जगत्‌ को सूचना दे दो कि अब भगवान्‌ आते हैं। . 
जमीं पर कृष्णा बन कर आज हरि मेहमान आते हैं।॥ - 


महारानो को नींद खुली । स्वप्नों का स्मरण करके उनके 
हेदय में आह्वाद और उल्लास उत्पन्न हुआ । वह उसी सयय 
अपनी शब्या से उठकर वसुदेवजी के प्रास पहुंचीं और प्रसन्नतां- 
ख़क, विनय के साथ कहने लगीं, नाथ ! आज मैंने सात महा- 
स्वप्न देखे हैं । जान पड़ता है, कोई विशिष्ट शक्तिशाली महापुरुष 
आना चाहता है । स्वामिन्‌ ! मैं छह--छहं पुत्रों का, प्रसव कर 
चुकी, परन्तु हम लोगों के देखते-देखते भाई (कंस) ने उनके प्राण 
ले लिये । आपका और मेरा कुछ भी जोर न चल सका ! 

इतना कहते-कहते देवकी का कठ रुक गया। वह रोने 
जगी । आगे बोलने में असमर्थ हो गई । . 

पुर्वेकथा-प्रसंग 

* « जब देवकीं का विवाह हुए-ज्यादा दिन नहीं हुए' थे, उस 
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समय की बात है;। कंस-के छोटे भाई एवंताकुमार (अतिमुक्तक- 
कुमार) साधु के वेष में, आअ।हार-पानी लेने के लिए 'कंस के महल 
में पधारे | वे एक महोने में एक ही बार आहार ग्रहण करते थे । 
वह दिन उनके पारंणा का दिन था । 
_ ' एवंताकुमार छोटे थे तब उन्होंने देखा कि उनके बड़े भाई 
कन्स ने पिता को कारागार में कद कर दिया है और आप राजा 
बन बैठा है.! कस का. यह अमानुषिक अत्याचार उन्हें सहन 
नहीं हो सका । मगर वृह विवश थे । सत्ता कंस के हाथ में ;थी 
झ्रौर एवंताकुमार उसे सही राह पर लाने में समर्थ नहीं थे । 
ऐसी स्थिति में : उन्होंने कंस” के साथ असंहयोग कर. देना ही 
उचित समझता ।.वे अत्याचारी के शासन. में रहता अयोरय समझ 
कर साधु हो गए। 
. इस प्रकार मुनि बने हुए. एंवंताकुमार जब लौट -कर वापिस 
जानें लगें तो कंस की. पत्नी ते द्वार रोक कर उनसे कहा--देवर ! 
क्या तुम बाबाजी बन गये ? तुम क्षत्रियपुत्र होकर घर-घर भीख 
. माँगते फिरते हो ! जानते हो, इससे हमारी ख्याति में कितना बद्दा _ 
लगता है ? कौवा और कुत्ता भी मेहनत करके पेट पाल, लेता है. 
और तुम मनुष्य होकर .भी पेट पालने के लिए श्रम नहीं कर 
सकते ? सम्भव है, तुम्हारी लज्जां नष्ट हो गई हो, आत्मा गिर 
गई हो, परन्तु हमें क्यों लजाते हो ? हमारी आत्मा तो गिरी नहीं 
है । भज्ञाई इसी में है कि घर लौ2 आझ्ो और ग्रृहस्थ बन क़र 
रहो । भिखमंगी का यह धन्धो 'कुलींत पुरुषों को नहीं सोहतों ! 
रानी के यह कठोर और अज्ञानमय.वचन सुनकर भी एवंता- 
कुमार मुनि शान्त रहे । उन्होंने बाहर जाने, देने के लिंए ,रास्ता 
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छोड़ देने का आ्राग्नह किया, .किन्‍्तु रानी टस-से मस नहीं हुई । 

जब काफी समय हों गया तो मुनि के मन में रोष का भाव उत्पन्न 

हुआ। उन्होंने अपने ज्ञान से जान कर कहा--रानी ! घमण्ड मत 
करो । 'अंपनी कुलीनता और राज्यव्भरूति के मद में चूर होकर 
“विवेकहीन मत वंनो । यह अ्रभिमान ज्यादा दिनों तक नहीं ठहर 
सकता । तू जिस सौभाग्य पर इतरा रही है, वह समाप्त 

होने को तैयार है । तुके शीघ्र ही कौने में बेठ कर रोना पड़ेगा । 
-य।द रखना, जिस देवकी के साथ तू क्रीड़ा कर " ही- है, उसी का 
"सातवां पुत्र तेरे पति को परलोक़ पहुंचाएगा। श्रव हट जा मेरे 
"सामने से ! 


. . जंगल में बहुत बिल होते हैं, सब में लकड़ी मत डालो । 
याद रक्खो सब में चूहे नहीं होते। न मालूम किस में से काला 
ताग निकल आवे और आ्रापको लेने के देने पड़ जाएं ! 


मुनि के तेज के सामने रानी ठहर नहीं सकी ! वह एक ओर 
हट गई और मुनि चल दिये, ॥.. 


 मुनिकें चले जाने पर उनकी कही बात पर विचार करके 
. हू काँप उठी । अपने दुर्भाग्य की कल्पना उसके मष्तिष्क में 
'मुंत्तिमती हो उठीं। वह अयने आपको सम्भाोल न संकी । अन्तर- 
तर की व्यंथा नेत्रों के द्वार से बाहर उमड़ पडी | 


. कंस के आने पर मुनि द्वारा कीः हुई : भविष्यवाणी. रानी 
.तें उसे-सुनाई. । कंस बोला--तसुमने. महात्मा को . छेड़ा ही. क्यों ? 
लेकिन अब चिन्ता करते से कोई लाभः नहीं होगा। मैं ऐसी 
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व्यवस्था करू गा कि मुनि की भविष्यवाणी झूठी हो जाय । मेरी 
शक्ति भी क्‍या कम है ? तुम निश्चिन्त रहो । 
आखिर वसुदेव को डरा धमका कर कंस ने देवकी के सातों 
गर्भ मांग लिये। जब देवकी को इस बात का पता लगा तो 
उसकी व्यथा का कोई पार न रहा । 
, भी ्नः न 


भद्दिलपुर में, जिसे सम्भवत: आजकल भेलसा कहते हैं, एक 
सेठ रहते थे । उनकी धर्मंपत्नी सुलसा ने किसी निमित्तवेत्ता 
को अपना हाथ दिखलाया । हाथ देख कर वह॒किचित्‌ विषाद के 
साथ चुप रह गया । जब सुलसा ने उसके विषाद का काररा पूछा 
'तो वह बोला-देवी ! तुम्हारे हाथ की रेखाएं बतलाती हैं कि 
तुम्हारे छह पुत्र होंगे, किन्तु वे सब मृतक ही होंगे। 


निमित्तवेत्ता की बात सुनकर सुलसा बहुत दु:ःखी हुई । 
“आखिर उसने हरिणगमेयबी देवता की ग्राराधना की। देव प्रसन्न 
हुआ और सुलसा के समक्ष उपस्थित हुआ । सुलसा ने अपना 
रोना रोया । देवता ने कहा-मृतक बालकों को जीवित कर देना 
हमारी सामर्थ्यं से बाहर है । अलबत्ता एक उपाय हो सकता है.। 
जिस समय तुम्हार उदर से पुत्रों का प्रसव होगा, उसी समय 
वसुदेव की रानी देवकी भी पुत्रों का प्रसव करेंगी। उन पुत्रों को 
में अलक्षित रूप में तुम्हारे पास पहुंचा दूं गा और तुम्हारे मृतक 
पुत्र उनके पास भेज दूगा । 

सुलसा इसके लिए तैयार हो गई । इस प्रकार दोनों. के 
पुत्रों की अदला बादली होती रही । 
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कंस की. असन्नता का पार नहीं । वह अपने प्रभावः को ही 
इसका कारण समझ कर फूला नहीं समाता । कहता है-देखा मेरे 
तेज को ! मेरे डर से देवकी के बच्चे गर्भ में ही मर जाते हैं ! 


'. इस प्रकार देवकी के छह पुत्र भद्दिलपुर चले गये । बड़े लाड़ 
प्यर के साथ वहाँ उनका पालन पोषण हुआ । उनके पश्चात्‌ 
सातवें गिरिधारी आते हैं । सातवीं वार गर्भवती होने पर देवकी. 
ने बड़ी ही गम्भीर व्यथा के साथ वसुदेवजी से कहा -अ्रहा ! मेरे 
छह पुत्र मारे गये । अभ्रब यह सातवाँ पुत्र आ रहा है। लक्षणों से. 
मानूम होता है, यह अत्यन्त भाग्यशाली और पराक्रमी होगा | 
इसके प्राण बचाने का प्रत्येक सम्मव उपाय करना होगा । एक भी' 
पुत्र बच गया तो हम सनन्‍्तोष मान लेंगे, अपना नाम भी रह 
जाय॑ंगा। 


जब देवकी का विवाह हुआ था, उस समय दहेज में दश 
गोकुल* गायें, नन्द अहीर और यशोदा, यह सब मिले थे। यह 
भी तय हुआ था कि इस भूमि में जो पहुंच जायगा, वह निर्भय है। 
मन्‍्द वहांराजा की भति रहता था। 


एक बार देवकी और यशोदा का मिलाप हुआ। दोनों में 
खूब प्रेम-पूर्ण बातें हुई । बातचीत के . सिलसिले में देवका की 
आंखों से आंसू . बहले लगे । यह देख कर यशोदा का भी गला भेर 
भ्राया । उसने पूछा--बहिन ! तुम्हारे रोने का क्‍या कारण है ? 


कुछ तहीं वहिन, अपने भाग्य को रोती हूँ” देवकी ने कहा । 
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दस हजार गायों का एक गोकुल होता है। 
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तब यशोदा ने आत्मीयता का परिचय. देते हए कहा-क्या 
मुझे गेर समभती हो'? अपने दुख' में मुझे साथिनी नहीं वनाओ्रोगी 
तो म्रेरे प्रति स्नेह. होने का सबचूत-ही क्या होगा ? 


तब देवको बोली - क्या बतलाऊ' बहिन ! मेरे ६-६ पुत्र 
हुए, मगर दुष्ट कंस'ने एक को भी नहीं छोडा । इस बःर सातवां 
गर्भ है । अ्ब-न जाने क्‍या होनहार है ! 


तब यशोदा ने कहां-चिन्ता मत करो । मैं भी गर्भवती हूँ । 

मेरे सच्तात होगी तो वह गायें चराने के सिवाय और क्‍या 

रेगी ? फिर तुम्हारी भी तो मेरी ही.सन्तान होगी । इसलिए 

तुम अपना पुत्र मेरे यहाँ किसी युक्ति से भेज देना और मैं अपनी 

सन्तान तुम्हारे. पास भेज दूगी। इस उपाय से तुम्हारा .लाल 
कंस के हाथों मरने से बच जायगा । 


यशोदा का हृदय कितना -विद्ञाल है। उसका उत्सगें 
कितना महान है. ! देवकी के सुख के लिए अपनी प्राणप्रिय संतति 
को काल के हाथ में सौंप देने से बढ़ कर उदारता और क्या 
हो सकती है ! 


भाइयों ! .यशोदा के चरित से कुछ सीखो । दूसरों के दुःख 
को दूर करने के लिए ग्रगर कुछ त्याग करना पड़ता है तो पीछे 
न हटो । । 

देवकी रानी का गर्भ दिनों दिन बढ़ने -लगा। चार मांस 
व्यतीत हो ने पर देवकी को दोहद हुआ कि दुष्ट का दमन कहू 
और सिंह से खेल । उसी समय वह' वसुदेवजी की तलवार उठ 
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कर उसमें अपना मुह देखने लगी। इसके बाद तलवार हाथ में 
लेकर बाहर निकलने को तैयार हुई । उसी समय वसुदेवजी वहां 
थ्रा पहुँचे । उन्होंने देवकी को समभाते हुए कहा -परिध्थिति का 
विचार करो । तुम्हारे इस व्यवहार से गर्भस्थ बालक को * 
हानि. पहुंचेगी । उसका भविष्य संकटपूर्णा बत्त जायगा। वेर्ये 
धारण करो: ! ह 


.. देवकी वीररस में डूबी यी। उसने कहा--मैं इस तलवार से ' 
दुष्ट कंस का कण्ठ काट कर उसका मुकुठ उडा दूगी। 


मगर वसुदेवजी ने फिर कहा--कंस का गला काटने वाले 
की रक्षा कर लोगी तो कंस का गला कटा ही समझो । उसके 


जिम्मे का काम तुम स्वयं करना चाहती हो, यह अनाधिकार 
व्यापार है । ह 


इतना कह कर वसुदेव नें देवकी को भुजाश्रों में कस कर 
पलंग पर बिठला दिया। 


राजा. कंस को जब सूचना मिली कि देवकी गर्भवती है तो 
वह सतर्क हो गया और उसने देवकी-वसुदेव के निवास के चारों 
ओर पहरा लगा दिया । इस बार कंस बहुत सावधान था, क्योंकि 
उसे इसी सातवें पुत्र से भय था। 


खाँसी, कस्तूरी, दोस्ती, खुजली, प्रीति और गर्भ छिप नहीं 
सकते । कंस ने भवन के दरवाजों पर शेर के- पींजरे रक्खे, जिससे 
कोई बाहर न निकल सके और उनके पीछे बहादुर सिपाहियों “का 
पहुरा बिठा दिया । 'प्रेमसागर' में तो यहां तक कहा है कि कंस 
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ने देवकी के हाथों में हथकड़ियां और पैरों में बेडियां भी डाल 
रकक्‍खी थीं | देवकी नमस्कार मन्त्र का जाप करती और प्रभु से 
प्रार्थना करती थी किन>हे प्रभो ! किसी प्रकार मेरे पुत्र की 
रक्षा हो ! 


कंस दिन--रात यही सोचा कंरता था कि कब देवकी के ' 
वालक का जन्म हो और कब मैं उसके प्राण लेकर निश्चिन्त होऊँ ! 
परन्तु विल्‍ली के-कहने से ही क्या छींका टूटता है ? हरि का जब 
जन्म होगा तो उनके पुण्य प्रताप से किसी की कुछ भी नहीं 
चलने वाली है 


, निन्‍्यातवें लाख मासखमणा को तपश्चर्या करने वाले पुरुषोत्तम 
कऋष्ण अवतरित होने वाले हैं ! कोई सावारण व्यक्ति नहीं श्रां, 
रहा है ! उसको तपश्चर्या के असाधारण तेज के सामने कंस क्री 
समस्त सावधानी वृथा है ! मगर अज्ञानी कंस पर्वत से सिर 
टकराने को तैयार हो रहा है ! 


भाद्रपद महीने के कृष्ण पक्ष की अष्टमी के रात्रि आई । 
बुधवार का दिन और रोहिणी नक्षत्र था। उस दिन तूफानी हवा 
चल रही थी । पानी की भड़ी लग रही थी | मेष गर्जना कर रहे 
थे। चारों ओर घोर अन्वकार व्याप्त था | ऐसा जान पड़ता था, 
मानों प्रलयकाल आा उपस्थित हुआ हो और सचमुच - कंस के 
लिए यह प्रलयकाल ही था ! 
उसी समय श्रीकृष्णजी का जन्म हुआ। देवकी ने कांपते 
ए हृदय से और दवी जवान से वसुदेवजी से कहा--आप जाग 
रहे हैँ ? जरा देखिए तो सही, कितना सुन्दर वालक उत्पन्न हमरा 
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है! बसुदेवजी पास आये । उन्होंने कृष्ण को देखा और गद॒गद 
हो गये । देवकी ने कहा--किसी भी मूल्य पर बालक की प्राण- 
रक्षा करनी है। इसे कृपा करके यशोदा के घर पहुँचा दीजिए। 


. वसुदेव नवजात बालक को गोद में लेकर ज्यों ही तैयार 
हुए कि उनका हृदय उत्साह और साहस से परिपूर्ण हो गया । 
उन्होंने देखा- शेर सो रहे हैं और पहरेदार भी बेहोश पड़े हैं । द्वार 
खुले हैं ! महापुरुष की रक्षा के लिए उसके प्रबल पुण्य ने आकर 
मानों सारी अनुकूल व्यवस्था कर दी है ! ह 


इन सब अनुकूलताप्रों से लाभ उठाते हुए वसुदेव बाहर 
“निकल पड़े। गोद में कृष्ण को लेकर, बाजार में होते हुएं. वे जब 
शहर के फाटक पर पहुंचे तो देखा कि फाठक में ताले जड़े हैं! 
क्षण भर के लिए वसुदेव निराश हो गये । उन्होंने देखा-इस फाटक 
को पार करना असम्भव है और सारी योजना मिट्टी में मिल जाने 
को है ! मगर अधिक देर नहीं लगी | श्राकाशवाणी उनके कानों 
में पड़ी-हरि का अंगूठा तालों को लगाओ । ताले भड़ जाएंँगे। 
'चंसुदेवजी ने ऐस। ही किया और ताले टूट गये । 


वसुदेवजी शी त्रता के साथ नगर के बाहर जा पहुंचे । आगे 
बढ़े तो यमुना आड़ी आई। यमुना में बाढ़ आ रही थी ' पार 
करना असम्भव प्रतीत हुआ । परन्तु: - 


ह हरि करे सो खरी। 


_ वसुदेव को अब तक की घटनाओं से विश्वांस हो चुका था 
कि बालक का प्रभाव असाधारण है और हर हालत में इसके 
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प्राणों की रक्षा होनी है। अतएव उन्होंने बाढ़ की परवाह न करके 
यमुना में प्रवेश किया ! वह दो-चार डग बढ़े ही थे कि पानी कृष्ण 
के पैरों को छुआ । उसी समय पानी फट कर इधर-उधर हो गया 
ओर रास्ता बन गया । वसुदेव अब निश्चिन्‍्त थे । उनकी उस समय 
की प्रसन्नता का कोई महाकवि भी वर्णन नहीं कर सकता । 


वसुदेवजी सीधे ननन्‍्द के घर पहुँचे और, उसका द्वार खंट 
-खटाया | यशोदा समझ गई । उप्तने धीमे स्वर से कहा द्वार 
खोल दीजिए । द्वार खुला और वसुदेवजी ने नन्‍्द के घर में प्रवेश 
किया और बालक्ृष्ण को यशोदा की गोदी में रख दिया । यशोदा 
बालक को देख कर मानों पागल हो उठी । उसने बड़े ही प्यार से 
कृष्णजी को छाती से लगा.कर पुचकारा । कृष्णजी: की अनुपम 
रूप राशि देख कर वह निहाल. हो.गई । फिर उसने वसुदेव से 
*कहा--जाइए, क्षण भर का व्रिलम्ब भी इस समय संकट जनक हो 
'सकता है। शीघ्र.लौट जाइए और इस कन्या को लेते जाइए । 
“बालक की चिन्ता न करना । यह मेरे ही हृदय का टुकडा. है ! 


यशोदा की बात सुनकर ननन्‍्द चकित रह गये। बोले-भ्ररी, 
यह क्‍या कर रही है? यद्योदा वोली-क्यों, वंया यह सौदा 
“महँगा है ? लड़की देकर लडका, और फिर ऐसा अद्वितीय लडका 
"लेना क्या घाटे का सौदा है ? । 


आखिर वसुदेवजी लडकी को लेकर देवकी के पास लौट 
आये । उस समय तक सब पहरेदार गाढ़ी नींद में सो रहे थे । 
किसी को पता न चला कि तीन खण्ड का नाथ श्रवतरित हो चुका 
है और सुरक्षित स्थान पर पहुंच चुका है ! 
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थोडी ही देर हुई थी कि लड़की रोने लगी.। उसके रोने की . 
भ्रावाज सुनकर:पहरेदारों की निद्रा भज् हुई । जिस क्षण के लिए 
यह सब पहरे की व्यवस्था थी, वही क्षण झा पहुंचा । सब सजग 
और सावधान हो गये औद सतर्कता के साथ अकड़ कर पहुरा 
देने लगे । 

उसी समय कंस को समाचार पहुँचाया गया। कंस भी 
घबराया हुआ आया | उस समय उसे ऐसा लगता था, मानों 
भ्रपनी मृत्यु पर विजय प्राप्त करत के लिए वह जा रहा हो ! पर 
यह क्‍या ! जब उसने देवकी के पास पहुंच कर देखा कि लड़को 
नेहीं, लड़की जनमी है तो वहे अ्रद्ृह्ास कर उठा | कहने लगा -- 
साधु भी झूठे होते हैं? यह बालिका बेचारी कर ही क्या सकती है ! 


भाइयों ! मद और मोह के प्रभाव को देखो और पृण्य के 
प्रभाव का भी विचार करो | तुम अपनी और अपनी सन्‍्तान की 
रक्षा करने के लिए सेंकडों उपाय करते हो, परन्तु यह सोचो कि 
असल में रक्ष। करने वाला कौन है ? बालक कृष्ण की रक्षा किसने 
की ? वास्तव सें पृण्य से ही रक्षा होती है । वसुदेव की:क्या शक्ति 
थी जो कृष्ण की रक्षा कर: सकते ! परन्तु कृष्ण के अपरिमित 
पुण्य ने सहज ही श्रपनी रक्षा कर ली । बसुदेव तो निमित्त मात्र 
थे. यह सोच कर पृण्य का संचय करो । पृण्य के सिवाय रक्षा 
करने वाला और कोई नहीं है । 


. कंस मद में चूर होकर कहता है-लडकी के रूप में मेरी 
मौत तलवार से कटने आई है ! आज मैं अपनी मौत को मार 
कर अमरत्व प्राप्त करूगा.। 
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' दूसरे लोगों ने कहा-वीर क्षत्रिय बूढ़े, रोगी, स्त्री और 
शरणागत पर हाथ नहीं उठाते । ऐसा करना क्षत्रियत्र्म से प्रति- 
कूल है । यह वीरता का श्रपमान है । फिर यह तो नवजात कन्या 
है! इस पर तलवार चलाना आप जैसे वीर के लिए शोभा की 
बात नहीं है । 

'” कंस नेकहा-अच्छी बात है। मैं इसे छोड़ देता हैँ । 


'प्रेमसागर' में बतलाया गया है कि कंस ने उस कन्या को 
पछाड दिया, परन्तु वह कन्या बिजली की भाँति श्राकाश में उड 
गईं और कहती गई-रे दुष्ट तुकै मारने वाला तो कभी का पैदा 
हो चुका है । 


कंस अभ्रब निश्चिन्त हो गया । उसने भ्रब निर्भय होकर और 
अधिक अत्याचांर करना आरम्भ कर दिया । इस प्रकार उसके 
पापों का घटा पूरा भर गया । 


उधर नन्द के घर आनन्द -मनाया जाने -लगा। मंगल-वाद्य 

बजने लगे | गोकुल की नारियां हर्षविभोर होकर गाने और नाचने 

" लगीं.। ग्व,ल-बाल आनन्द मंनाने लगे । सर्वत्र हु५ं, उल्लास और 

“उत्साह दिखलाई पडने लगा । जिस क्षिसी ने भी बालकृष्ण का 
: मोहन- मुख ड़ा देखा, निहाल हो गया । वह पूला नहीं समाया । 


भाइयों ! देखो कर्म की विचित्र गति को ! साधारण घर में 
बालक का जन्म होता है तो भी फूल की थाली बजती है, बन्दूके 
छूटती; हैं । मगर कृष्ण जैसे प्रसाधारण प्रुष का ज-म होने पर 
भी मथरा में थाली तक नहीं बजती .! . 


कृष्ण-जन्म ] : | “२४३ 





: क्ृष्णजी च*द्रमा की कला की भाँतिः प्रतिदिन बढ़ने. लगे.-। 
यशोदा के हे का क्‍या कहना है ! वह बालक ,में भूली सी रहती 
है । क्षष्णजी को सुन्दर पालने में सुलीती है;: कुलाती- है, कभी 
कभी नाचती और गाती है और कभी बलेयां लेती,है ! इस प्रकार 
एक महीने के लगभग हो गया । देवकी का हृदय अपने प्राण 
प्रिय शिशु को देखने के लिएःछटपटाने लगा। वह वसुददेवजी-से 
कहने लगी-मैंने एक बार भी अपने लला का मुह नहीं देखा 
मैंतोगोकुल जाऊंगी ।. '. ४ 


आखिर देवकी वत्स द्वादशी पुजने के बहाने यशोदा के घर 
पर जाती है। बहुत सावधान होकर, चौकन्नो होऋर.यशोदा के 
घर में प्रवेश करती है और श्रीकृष्ण को देखने के लिए उत्कंठित 
हो उठती है । कहते हैं-देवकी ने ही वत्स द्वादशी चलाई थी । 

देवकी ने यशोदा के घर में प्रवेश करके कहा -हे यशोदा, 
तेने बड़ा ही सुन्दर बेठा जाया है। ला, मैं भो इसे खिला लू'। 
और चट से उसे अपनी छाती से लगा लेती है। यशोदा मुस्किरा 
उठती है। 

समय बाडा बाल॒वान्‌ है !.आपके ढाच्चे को कोई दूसरे का 
बच्चा कह द तो आप॑ंको कितनी मामिक वेदना हो ? लेकिन 
समय के प्रभाव से श्राज देवकी स्वयं अपने. हृदय के 'टुकड़े को 
यशोदा नन्‍्दन बतला रही है ! उसके हृदय की पीडा को कौन 
ग्रनुभव कर सकता है? अनुभव -क्या, उस.पीड़ा की सही कंल्पना 
करना प्मी कठिन-है ! 22054 


देवको,' क्ष्णं को बार-बार चुमती और पुच्रकारती है । 
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ऊपर-नीचे उठाती है । उसका हृदय गदगद हो जाता है । आंखों 
'से हर्ष के श्रांस बहने लगते हैं और वात्सल्य के आधिक्य के 
कारण स्तनों से दूध भरने लगता है ! देवकी की काँचली दूध से 
भीग जाती है! 


कृष्णजी के वक्षस्थल पर स्तन के चिह्न नहीं थे। स्तन- 
चिह्नों के स्थान पर स्वस्तिक के निशान बने थे । उतका ललाट 
चन्द्रमा के समान देदीप्यमान और विशाल था । उनके हाथ चूड़ी 
उतार थे । देवकी ने जी भर कर प्यार किया । फिर कहने लगी:ः- 
सज्जन जन का हार हृदय क़ा, 
दुर्जेत का हो. काल | 
तुम-हम वंश का यह उजियाला, 
ऐसा हो नन्दलाल॥ 
देवकी फिर कहती है:-- 
दूध दही नवनीत यशोदा ! रोज खिलाना। 
हाथों हाथ रमाना इसको कभी नहीं रुलवाना ॥ 
भ्रन्‍्त में झ्राशीर्वाद देती हुई कहती है:-- 


रहों चिर॑ंजी लाल सांवरा, श्री नन्‍्द के लाल | 
दुर्जत भंजन सज़्जन-रंजन, यदुवंशी-प्रतिपाल़ | . 
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: इस प्रकार अपने श्रान्तरिक भावों:का स्त्रोत बहा क़र, सच 
मसोस कर, विवश देवकी फ़िर मथुरा में आ ग़ई ॥ 


इसके बाद केड़ा चौथ, कु वारी पांचम आदि के बहाते, वह 
बार-बार गोकुल में आतो है और अपने नेत्रों की तृषा शान्त कर 
जाती है । परन्तु यह सब होता है, छिपे-छिपे । देवकी भय के 
कारण अपने आनन्द को व्यक्त नहीं कर सकती । 


भाइयों ! कृष्णाज्ी के जीवन की महिमा बहुंत विंगाल है । 
उन्होंने अपने बाल जीवन में, जो-जो आश्चर्यजनक काम कर 
दिखाये, उनका वर्णन करना भी कठिन है। इतना समय नहीं कि 
उन सब का साधारण उल्लेख भी किया जा सके । कृष्णजी की 
प्रशंसा से ग्रथ के ग्र थ भरे पढ़े हैं। तीन खण्ड के नाथ श्रोक्ृष्ण 
वासुदेव के जीवन का निचोड़ अभ्रगद देखना चाहें तो वह यही है 
कि अन्याय और अनी ति का विनाश करना और नीति की प्रतिष्ठा 
करना । उनका शत्रु तभी तक झत्रु था जब तक कि वह अनीति 
की राह पर चल रहा हो । उसने अनीति त्य|गी और क्षमायाचता 
को कि बस, उसे क्षमा कर दिया। फिर वे उस पर वेरभाव नहीं 
रखते थे । यह उनके जीवन की उदारता सब को सीखनी चाहिए। 


भाइयों ! आज श्रीकृष्णजी का जन्म-दिवस है , अन्तगडसूत्र 
में प्रारम्भिक पाँच वर्गों में यदुवंशियों का ही वर्णन है। अन्त- 
गडसूत्र पयु षणपर्वे के अवसर पर सुनने को मिलेगा। आाज 
कृष्णुजन्म का ही वर्रान किया है। उनके जीवन पर प्रकाश 
नहीं डाला जा सका । मगर उनके जीवन की बहुत-सी घटनाएँ 
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प्रसिद्ध हैं। उनसे क्ृष्णुजी . की निर्भगता और साहसिकता का 
पता चलता है। आप लोग नीति की प्रतिष्ठा के लिए निर्भव और 
साहसशील बनेंगे तो कष्णणी की जीवनी को सुनना सार्थक 
होगा । आपका जीवन भी आननन्‍्दमय बन जायगा। 


३०-८-४५ | द 
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स्तुति :- 


स्वरगपिवर्गगममाग्गं विमार्गेसोष्टः, 
सद्धमंतत््वकथनैकपटुश्लिलोक्याम | 
दिव्यध्वनिर्भवतिं ते विशदार्थ॑सर्व-- ह ा 
भाषास्वभावपरिणामगुरा। प्रयोज्य: ॥ 
भगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज 
फर्माते हैं कि-हे सर्वज्ञ, सर्वेदर्शी, अनन्त शक्तिमान्‌, पुरुषोत्तम, 


ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ?हे प्रभो ! 
आपके कहां तक गुण गाये जाएं ? ह 


प्रभो ! आपकी दिव्यध्वनि स्वर्ग और मोक्ष का मार्ग बत- 
लाने वाली है, समीचीन धर्म का मर्म प्रकठ करने में अ्रत्यन्त दक्ष 
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है और उसकी सब से बड़ी विज्येषत्ता तो यह है कि वह समस्त 
भाषाश्रों के रूप में परिणत हो. जाती है। श्रर्थात्‌ देव, मनुष्य 
ग्रादि सभी विभिन्न भाषाभाषी श्रोता आपकी दिव्यध्वत्ति को 
अपनी-अपनी भाषा के रूप में समझ लेते हैं। यह भगवान्‌ का 
आठवाँ अतिशय है। 

स्वर्ग, नरक, मनुष्य और तिर्यअच गति में गाया हुआ जोव 
फिर जन्म ग्रहण करता है, किन्तु अपवर्ग जाने वाला जीव वापिस 
नहीं श्राता । उसे फिर कभी जन्म-मररण के चक्‍कर में नहीं पड़ना 
पड़ता । इस विषय में गीता में कहा है-+- 


यद्गत्वा न निवत्तन्ते, तदू घाम परम॑ मम । 


अर्थातु- जहाँ जाने पर फिर आना नहीं होता, वही मेरा 
स्थान है-- वही परमात्मा क्रा- परम धाम है । | 


भगवान्‌ ऋष॑भ्देव की वाणी पीयूष की भाँति अमरत्व 
प्रदात करने वाली है । उन भगवान्‌ का वरणेन भागवत पुराण के 
पांचवें स्कंध में . भी. आया है। भगवान्‌ ऋषभदेव अखिल आर्य- 
जाति के पूजनीय और॑ वंदनीय महांपुरुष हुए हैं। ऐसे भगवान्‌ 
ऋषभदेवजी को हमारा बार-बार नमस्कार हो । 


भाइयों ! समस्त ज्ञानी पुरुषों ने एक स्वर से यही कहा है 
कि आत्मा अपने द्वारा ओर्चरिंत अशुभ कंमों से मलीन होती 
है । पाप-कर्म आत्मा को गिराने वाले हैं। जैसा कि कल और 
परसों बतलाया गया है; पाप के अ्रठारह भेद हैं। इन पापों का 
जिन्होंने परित्यांग किया, उनकी श्रात्मा उज्ज्वल हो गई ॥ - मगर 
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खेद है कि संसारी जीग अनादि-कालीन संस्कारों से प्रेरित होकर 
पापों में परायण रहते हैं । श्राज विजयकुमार और विजयाकुमा री 
के समान ब्रह्मन्नय॑प्रायणा महात्मा कहाँ हैं ? जम्बूकुम्तार के 
सहश् प्रगाढ़ वेराग़्यवान्‌ और महाब॒ह्य चारी कहां हैं ? श्रगर इनका 
व॒णन करने बैठें तो महीनों लग जाएं ॥ 


सती य न सीता सारखी, 


रती य न राम समान | 
जती य न जम्बू सारखा, 


गती य न मोक्ष समान ॥ 


सीता सरीखी सती संसार में कितनी हैं ? राम के समान 
लोकप्रिय एवं सुन्दर संसार में कितने मर्थादा-पुरुष हुए ? जम्बू- 
कुमार जैप्ते त्रितोत यति कहां ? ओर मोक्ष के समान दूसरी गति 
नहीं ..है । | 

बहिनों ! भाइयों ! और महासतियों ! उक्त आदर्श को 
तुम अपने सामने रक्खो । बहिनों ! तुम सीता का आदर्श ग्रहण 
करो। भाइयों ! तुम राम को प्रपना आदर्श बनाओ । साधुओं ! 
तुम्हारे समक्ष जम्बूकुमार का आदर्श रहता चाहिए और सतियो ! 
तुम जम्वूकुमार की सती बनी हुई पत्नियों को अपना आदर्श 
मानो । प्रतिदित उनका स्मरण करो और उनके जीवन-पथ पर 
चलने का संकल्प करो और चलने का प्रयत्न भी करो ।. इससे 
तुम्हारा जीवन धन्य हो जाएगा। तुम्हारी आत्मा का कल्याण 
हो जायगा। 
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: पर इस सम्बन्ध में एक बात सदेव स्मरण रखनी चाहिए। 
वह यह है कि जब तक तुम्हारे अन्तःकरणा में श्रासक्ति की श्रति 
मात्रा विद्यमान रहेगी, तब तक तुम उनके पथ का अनुसरण 
करने में समथ न हों सकोगे । आसक्ति, मोह या ममता का भाव 
चाहे वह शरीर के प्रति हो, भोगोपभोगों के ॥्रति हो या धन- 
सम्पत्ति अथवा कुट॒म्ब-परिवार के प्रति हो, विपत्ति का ही कारण 
है । ममता संताप की जननी है। उससे कभी किसी को शान्ति 
नहीं मिली और न मिल ही सकती है। 


ममता के कारण ही जीव चतुर्गंति रूप संसार में भ्रमण 
करता रहता है। ममता को मारने के लिए समता की आव- 
इयकता है । 

वर्णमाला में ३२ अक्षर हैं। उनमें से एक अक्षर नरक का 
विरोधी है और दूसरा मोक्ष का विरोधी है। वह॒ दो वर्ण हैं-- 
द! और 'ल' । दान दो, वल्न दो, मकान दो और अभय दो--यह 
सब नरक के विरोधी हैं और 'लाभो, लाञ्रो' मोक्ष का विरोधी 
है । श्रर्थात्‌ धन लाओो, सश्ली लाओ. वशस्न लाओ, इस लाश्रो' की 
लालसा से मोक्ष का विरोधी होता है। परन्तु - 


लल्‍ला से चित लग रहा, दद्दा से रहे दूर। 


ग्राज कल तो देने का नाम नहीं. लेने की ओर ही लोगों 
की चित्तवृत्ति लगी दिखाई देती है । यही मूर्छा हैं, यही परिय्रह है । 
यह पांचवां पाप है । 


छठा पाप क्रोध है। कोच क्‍या है? इच्छा के प्रतिकुल 
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परिस्थिति उत्पन्न होने पर अ्रन्त:करण में जलन उत्पन्न होना, 
रोष का भाव उदित होना । यह क्रोध भीषण अनर्थों का मूल है । 
गीता में कहा हैः-- 


क्रोधो मूलमनर्थानां, क्रोध: संसारवद्ध नः । 
धरमंक्षयकरः क्रोध:, तस्मातु क्रोध विवर्जयेतु ॥ 


श्र्थातृ-कोध अ्रनर्थों का मूल है, क्रोध संसार को बढ़ाने 
वाला है, कोध से धर्म का नाश हो जाता है। अतएवं क्रोध का 
पृष्त्याग कर देना ही उचित है | 


क्रोध से तपस्वी की तपस्‍्था छिन्न भिन्न हो जाती है। जैसे 
हलुवे में कपूर की धूत्ती दे दी जाय, कलाकद में संखिया डाल दिया 
जाय तो बताओ क्‍या वह खाने योग्य रहेगा ? उसी प्रकार तप 
और त्याग में यदि क्रोव का मेल हो जाय तो सारी तपस्या व्यर्थ 
हो जाती है । कोधी अपनी तपस्या पर पानी फेर देता है। 


जिस प्रकार पानी की तह में जमे हुए कीचड़ को हाथ डाल 
कर हिला दिया जाय तो निर्मल जल भी मैला हो जाता है, इसी 
प्रकार क्रोध के कारण समझदार आदमी भी क्षण भर में मूर्ख बन 
जाता है । 


कोध संसार-अ्रमण की वृद्धि करने वाला और घर्म की 
हानि करने वाला है। कोध से ज्ञात, ध्यान, धम आदि मलीन वन 
जाते हैं। ह । 


भादयों ! आप मिठाई खाना छोड़ सकते हैं, माल-मसाला 
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खाना भी त्याग सकते हैं, परन्तु कोब करना नहीं त्याग सकते । 
बतलाओ तो सही, इसमें झ्रापको क्या मजा आता है ? क्रोध में 
क्या स्वाद है ? क्‍या मिठास है ? ः 

क्रोध बहुत बुरा दुगु ण है। यह अ्रकेला ही दुर्गण समस्त 
सद्गुणों को नष्ट करने वाला है। यह नरक का द्वार है । जिसने 
इस दरवाजे में प्रवेश किया, उसे नरक में पहुँचते देर नहीं लगती । 
संसार के समस्त महात्मा पुरुषों ने एक स्वर से क्रोव की निन्‍्दा 
की है। किसी भी धर्म के ग्रथ को देखो, क्रोध को सभी त्याज्य 
बतलाते हैं । 


. कुरान में गुस्से को हराम” कहा है। फिर भी इससे बड़ो 
मुहब्बत पांली जाती है ! धर में क्रीधी आ जाय तो लोग कहते 
हैं-बोलो मत, इस दुष्ट को काला मुँह कर जाने दो ! अच्ण्था 
अभी घर में श्राग सुलग उठेगी ! कोधी को आता देख कर कहा 
जाता है-कालग साँपं आया है ! 


गोलो भाइयों ! किधर जाने की इच्छा है ? नरक की राह 
जाना चाहते हो या स्वर्ग के रम्य मार्ग पर जाना चाहते हो ? 
वर्ग के मार्ग पर जाना है तो क्रोध की गन्दगी छोड़ देनी होगी । 


क्रोध की गदौलत, कई लोग दाल-शाक में नमक' कम-ज्यादा 
होने पर जलती हुईं लकड़ी से ग्ह॒देवी की पूजा करते देखे गये हैं । 


कांसी कुत्ती कुभारजा, बोलंता गाज॑ंत | 
सोना सीसा सुघड़ नर, बोलंता लाज॑त ॥ 
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क्रोध से वेभान हुई स्त्री, अपने बच्चे तक-को भ्िटक कर 
फ्रेक देती है। और जब हड्डी टूट जाती है तो वही मूर्ख ल्ली छाती 
पीट-पीट कर रोती है। मैं तो यहाँ तक कहता हूँ कि क्रोधी का 
मुंह देखना भी पाप है । भाई, जरा सोचो, समझो, विचार करो 
और क्रोध रूप पाप का परित्याग करो। 


क्रोधी को कोष करते समय आपने अवश्य देखा होगा। 
उसका चेहरा लाल होकर तमतमा उठता है, उसके ललाट पर 
सलवट पड जाते हैं, उसका सारा शरीर थर-थर कांपने लगता 
है! ऐसा जान पडता है जैसे उसे भूत लग गया हो ! जैसे राजा 
की-सवारी के आगे-आगे निशान चलते हैं, उसी प्रकार क्रोध 
रुपी भूत की सवारी के यह सब निशान हैं। 


क्रोधी की आंखों में अगारे वरसते हैं। क्रीधी स्वंयं उन 
भेंगारों में जलता है और फिर दूसरों को भी जलाता है। 


क्रोध महा दुखखान जगत्‌ में, 
क्रोध महा दुखखान । 
क्रोधी मनुष्य विष का भी भक्षण कर लेता है। पानी में 
डूब कर मर जाता है । फाँसी लगा कर प्राणों को त्याग देता है । 
बहुत से लोग क्रोध के कारण देश छोड कर विदेश चले गये ! 
एक आदमी ने क्रोध से पागल होकर जहर खा लिया। 


जब उसे होश आया तो वह दूसरे के गले से लिपट कर कहने 
लगा-भाई, जरा डाक्टर को बुला, मुझे बचा ! परन्तु जब डाक्टर 
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आय तो परीक्षा करके बोला--इसका तो टिकट कट चुका ! 
बचना असम्भव है ! 


| कई औरतें गुस्से में श्राकर दूसरे के घर में घुस जाती हैं । 

हमने सुना कि एक श्रत गुस्से ही गुस्से में भड़ी के घर चली 
गई ! गुस्सा उतरा तो रोई ओर खूब रोई । पर फिर क्‍या हो? 
हाथ से छूटा तीर फिर क्‍या हाथ में लौट कर आ सकता है ? 
फिर तो जिन्दगी भर का पछतावा ही शेष रह गया ! 


भगवान्‌ महावीर, क#ष्णजी, ईसा और मुहम्मद साहब 
आदि सभी धर्म-प्रवर्तकों ने क्रोध को हेय कहा है। चाहे और २ 
बातों में इनका मतभेद हो, पर इस विषय में तो सभी एक मत 
होकर कहते हैं - क्रोध भयानक दुश्मन है । क्रोध को छोड़ो, उससे 
बचो ! अन्यथा बर्बाद हो जाश्रोगे । 


क्रोधी का दिल और दिमाग काबू में नहीं रहता। वह 
दूसरों की हानि चाहे कर पाये भ्रथवा न कर पाये, अपनी हानि 
ग्रवश्य कर बैठता है। क्रोधी धर्म-अबर्म को गिनता नहीं, भल।ई- 
बुराई को सोचता नहीं और हित-श्रहित पर ध्यान देता नहीं । 

क्रोधी का खून सूख जाता है | उसका शरीर रूक्ष हो जाता 
है । क्रोधी स्वयं दुखी होकर घर के सब लोगों को दुखी बना देता 
है । उसका विवेक नष्ट हो जाता है। वह चिड़चिड़ा हो जाता है । 
वह जो कुछ खाता-पीता है, उसका रस क्रोध की आग में भस्म 


हो जाता है ।. 
क्रोध इबादत (उपासना) को खाक में मिला देता है । 
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क्रोध से दोजख (तरक) का पौधा हरा भरा होता है। यह समस्त 
धर्मकर्म को खाक में मिला देता है। 


आचार्य चन्द्र (चण्ड) रौद्राचार्य के उदाहरण पर ध्यान 
दीजिए | दुर्भाग्य से उन्हें एक नालायक चेला मिला | गुर बड़े 
तपस्वी थे और उस दिन उन्हें पारणा करना था । व रास्ते में जा 
रहे थे । चौमासे के दिन थे । भिक्षा के लिए श्रागे-आगे गुरु और 
पीछे-पीछे चेला जा रहे थे । 


साधुधर्म के अनुसार मुनि ईर्यासमिति का पूर्ण रूप से 
पालन करते हुए चल रहे थे । वे इस बात का पूरा ध्यान रख रहे 
थे कि उनके पर के नीचे कोई छोटा-मोटा जीव-जन्तु, वनस्पति 
प्रथवा बीज न ग्रा जाय ! साधु इसी विचार से नंगे पैर रहते 
हैं। गोस्वामी तुलसीदास ने कहा है -- 


कोई बेठे हाथी घोड़ा, पालकी मंगाय के। 
साधु चाले पैयां पेयां चीटियां बचाय के ॥ 

: तुलसी मगन भया हरी गुण गाय के ॥ १ ॥ 
सावधानी रखते हुए भी कभी--कभी गलती हो जाती है । 


गुरु का पांव एक सूखी मेंढकी पर पड़ गया। यह देख चेले ने 
फहा-गरुरुजी, आपने बड़ा मारी पाप--कर्म कर डाला है । 


गुरु-क्यों ? क्‍या किया मैंने ? 
चेला--आपने मेंढक को मार डाला । 
गुत- कहां ? < 
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चेला--यह देखिए । 

गुरु ने बड़े ध्यान से उस मेंढक को देखा । उसका कलेवर 
सूखा था | गुरु ने चेले को समभाते हुए कहा--शथ्विष्य ! यह तो 
सूखा कलेवर है । इतनी जल्दी मर कर सूख नहीं सकता । यह तो 
पहले से मृतक है । 

चेला-ठीक है महाराज ! झ्राप विद्वान हैं। इसी कारण 
उलटी--सीधी बातें कह कर टाल देते हैं, किन्तु आपको प्रायश्चित्त 
करना होगा | 

गुरुजी शान्‍्त रहे । मगर चेला कब मानने वाला था। उसे 
आज ही गुरुजी को दोषी ठहराने का मौका मिला था। अतएव 
वह फिर बोला-गुरुजी, प्रायश्वित्त करना मत भूलना । 


गुरुजी फिर भो शान्‍्त रहे । 

गुरुजी जब पारणा करने को तैयार हुए तो चेला फिर 
कहने लगा-गुरुजी, पहले प्रायश्चित्त कर लीजिए, फिर आहार- 
पानी लीजिए । 

गुरुजी ने कहा-प्रायश्चित्त की आवश्यकता होती तो मुझे 
कहना ही न पड़ता | मैं स्वयं प्रायश्चित्त कर लेता । 

चेला उस समय चुप रहा । सन्ध्या को प्रतिक्रण करते 
समय चेले से न रहा गया उसने फिर कहा--ग्रुरुजी, मेंढकी मारने 
का प्रायश्चित्त करिये न ? 


गुरुजी एक देवरी में बेंठ कर ईश्वर भजन और श्रात्म 
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चिन्तन कर रहे थे । चेला बार-बार उन्हें छेड़ता था। शाश्र में 
कहा है:-- 
मिउ' पि चंड पकरेन्ति सीसा | 


स्वभाव से कोमल-हृदय गुरुको भी अविनीत और उदंड 
शिष्य क्रोधी बना देता है। 


. वास्तव में दुष्ट शिष्य के साथ रहने से अच्छे से अच्छे 
आचार्य भी धोखे में आा जाते हैं और अपनो समग्र जीवन-साधना 
के फल को लुटा देते हैं। अतएव चेला बनाते समय खूब-सोच- 
समभ से काम लेना चाहिए। 


अधिक घिसने से चंदन में से भी आग निकल पड़ती है। 
चेले ने बार-बार छेडा तो शान्तिशील गुरुजी के चित्त में भी 
क्रोध की आग भड़क उठी । क्रोध ही क्रोध में वे एक दम उठे ! 
उन्हें खयाल न रहा कि देवरी छोटी है । उठते ही उनके माथे में 
इतनी सख्त चोट आई कि सिर फट गया। उसी समय वे मृत्यु 
के मुंह में पहुँच गए 


मृत्यु के पश्चात्‌ वे राजग्रह के वाहर भयंकर विपधर सर्प 
के रूप में उत्पन्न हुए। सप॑ बडा जहरीला था। उसके जहर के 
कारण आसपास के वृक्ष भी सूख गये । . घास भी जल गई । गाय, 
भेस, वकरी.आदि जो भी पास में होकर निकलता, उसे डेंसे 
विना न रहता । 


वही ऐसा जंगल था, जहाँ से गरीब लोगों की आजीविका 
चलती थी । का७्ठ, पत्ते, और ईंधन आदि उसी जंगल से मिलते 
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थे । परन्तु विधधर के कारण श्रव वहां जाने की क्रिसी की हिम्मत 
नहीं पड़ती थी । वह वन उजाड़ हो गया । राज्य की ओर से 
उधर का मार्ग बिल्कुल बन्द कर दिया गया । 


भगवान्‌ महावीर ने दीक्षा अंगीकार करके घोर तप का 
ग्राचरण शुरू कर दिया था। प्रभु ने लोक-कल्याण के निमित्त 
संसार की मोह ममता का परित्याग कर दिया था। वे विहार 
करते-करते .उ_सी वन की ओर भा निकले । 


दुःख से पीडित जीवों की पुकार ही मानों प्रभु ने सुन ली हो, 
इस प्रकार प्रभु का आगमन हुआ । क्योंक्रि-- 


भगवाब्‌ भगत क़े वश में, 
होते श्राये भगवान्‌ भगत के वश में ॥ 


, भगवान्‌ जब उधर आगे बढ़ने लगे तो लोगों ने कहा-- 
महात्मन्‌ ! इस मार्ग से मत जाइये.। आगे इस वन्त में भयानक 
विषधर सर्प रहता है । उसकी दृष्टिमात्र से मनुष्य मर जाता है । 
ग्राप इधर न जाइए । 


परन्तु महापुरुष ऐसी बातों से भयभीत नहीं होते। वे 
जानते हैं कि आत्मा अमर है और शरीर सदा टिकने वाला नहीं 
है । दुखियों का दुख दूरु करत्ने सें अगर देह काम में भरा सकी-तो 
गा ही है, नहीं तो यह व्यर्थ है! इसका और उपयोग ही 
क्‍या है। -: 


भगवान्‌ किसी के रोके न रुके । उन्होंने जाकर चण्डक्ौशिक 
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सांप की बाँबी पर ही ध्यान लगाया । पता चलते ही चण्डकौशिक 
फुकार मारता हुआ निकलता है। वह सोचता है--आज कौन 
मूर्ख मरने आया है ! उसे क्‍या पता था कि स्वयं तिरने वाले और 
उसे तारने वाले का पदार्पण हुआ है। आखिर विषधर बाहर 
ग्राता है और-- 


श्री स्वामी के बदन के ऊपर. लिपटाता बल खाता है। 
शुभ कर्मों का नाश कंरे, कुकर्म को क्रोध बढ़ाता है ॥ 


विषधर भगवान्‌ के पैरों में लिपंट जाता है और शअत्यन्त 
क्रोधाविष्ट होकर भगवान्‌ के पांव में डसता है। 


प्रन्‍्तु यह क्‍या ? देखते-देखते नाग भी अनिबंचनीय 
आ्रानन्द में डुबकियां लगाने लगा । उसने सोचा -मैंने अत्र तक 
हजारों जीवधारियों का रक्तपात किया है। सभों का रक्त खारा 
था । पर यह रक्त मिश्नी-मिश्रित दुग्ध से भी अधिक मधुर और 
धवल है। 


उधर अनन्त करुणा के सागर महाप्रभ्ु महावीर चण्ड- 
कौशिक पर करुणा के फब्वारे छोड रहे थे !, इस प्रकार चण्ड-- 
कोशिक को क्ृष्ण-लेश्था से भगवान्‌ की शुक्ल-लेश्या का युद्ध 
हुआ ! कहावत है-- 


हारता हरामी है। 


आखिर कृष्णलेश्या पराजित होतो है । विपधर सोचने 
लगता है--यह कौन लोकोत्तर महापुरुष है ? 
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समभझ, समझ, चंडकौशिक समझ ! ' भगवान्‌ ने मधुर और 
मृदुल कंठ से कहा - तू एक महात्मा था। क्रोध के कारण तृने 
एक दशा पाई है । श्रब भी तू नहीं समझता है ! अब भी क्रोध 

का परित्याग नहीं करता तो तेरी क्या दशा होगी !! 


भगवान्‌ की वाणी विश्व का मज्भल करने वाली होती है। 
कहा वीर ने सर्पराज ! तुम पूर्व-जन्म को याद करो | 
यों वार--वार क्रोधातुर हो मत जीवन को बर्बाद करो ॥ 


क्रोध और क्षमा के भमेले में क्षमा की विजय हुई। चण्ड- 
कौशिक को जातिस्मरण ज्ञान हो गया। उसने अपने कृत्यों के 
लिए पश्चात्ताप किया । उसने दया-धर्म धारण करके, अपने मुख 
को बाँवी में डाल कर, भूतकालीन पापों के प्र।यश्रित्त के रूप में, 
ग्रजीवन श्रनशन-बत्रत अद्भीकार कर लिया । 

इचर यह हो रहा था, उधर लोगों ने सोचा-एक महात्मा 
उधर गये हैं । सम्भव है, वे खत्म हो गये होंगे । चलो हो सके तो 
उनका दाह कर्म तो कर ही दें ! 

यह सोच कर कुछ लोग डरते-डरतें उस वन की ओर गये 
तो भगवान्‌ प्रसन्न वदन अपने व्यान से निवृत्त होकर लौटा 
रहे थे | उन्होंने भगवान्‌ को देखा तो उनके शअ्राश्वचर्य का पार न 
रहा । वे सोचने लगे-क्या इन महात्मा ने सांप को मार डाला ! 


एक बोला-मालू म तो यही होता है, वरना किसक्री मजाल 
है कि वहाँ से जिन्दा लौट सके ! 
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दूसरे ने कहा-यह कोई मामूली महात्मा नहीं हैं। यह 
ज्ञातपुत्र श्रमण महावीर हैं, दिव्य तेजस्वी और दिव्य तपस्वी ! 
इनका प्रभाव कुछ कम नहीं है । जो न हो जाय सो थोडा ! और 
महात्मा चिउंटी को भी बचा-बचा कर उग रखते हैं । तो सांप को 
कैसे मारेगे ? 

तीसरे ने इसका समर्थन किया । 


चौथा वोला- जरा आगे चल कर ही देख लो कि बात 
क्‍या है? 


लोग.सांप की केंचुली से भी डरते हैं, तो भला ऐसे भयानक 
बषधर से डरने में श्राश्चर्य ही क्‍या है? वे भ्रागे बढ़ते गये । बाँबी 
त कुछ दूर जाकर उन्होंने देखा-साँप पडा हुआ है । भय के कारण 
पसीना छूटने लगा । दूर से पत्थर फेंके कर देखा तो नागराज ने 
हिलने की भी कृपा नहीं की । 


लोगों ने समझा, सांप मर गया है। अरब उनकी कुछ 
हिम्मत बढ़ी और पास में गये। लकड़ी से हिलाया । मालूम 
हुआ, सांप भ्रमी जीवित है) ज्यों-ज्यों उसे लकड़ी से बाहर 
निकालने का प्रयत्न किया, वह अपना मुह बाबी में डालता है । 
वह जानता है कि उसकी दृष्टि में भी विष है। आँखें खोल कर 
आदमियों की ओर देखते ही वे भस्म हो जाएंगे। 


आखिर लोगों ने कहा-महात्मा की संगति से यह तो 
देवता हो गया है ! | 


ल्ियां दूध, दही, शक्कर आदि लेकर उसे पूजने तिकल 
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पड़ी । फिर क्या था ! हजारों चीटियां इक्ठ्री हो गई और सांप 
को काटने लगीं | पर चण्ड कौशिक ने देंहिक ममता. का उत्सर्ग 
कर दिया था, कायोत्सर्ग कर दिया था । उसने रत्ती भर भी क्रोध 
नहीं किया । आखिर चण्ड कौशिक सर कर आठवें देवलोक में 
पहुँचा । संत की वाणी और सगति ने उसका उद्धार कर दिया। 


चण्डकौशिक के समय से गोगा नवमी की पूजा का रिवाज 
चला है । 

भाइयों ! तात्पयं यह है कि क्रोध घोर अनर्थों की जड़ है । 
यह चाण्डाल से भी बदतर है । चाण्डाल आपके घर में आ जाय 
तो आप समभक्ने हैं कि घर अपवित्र हो गया और उसे पानी से 
पवित्र करत हैं। मगर क्रोध रूपी महाचाण्डाल आपके हृदय में 
ग्रसन जमाता है तो आप क्या करते हैं ? क्‍या क्षमा के जल से 
ग्रन्तः:करण को पवित्र बनाते हैं ? भाई यह महाचाण्डाल आत्मा 
में श्रविभू त होकर आत्मा को नरक का अतिथि बनाता है। 


कृष्ण कथा# 
क्रोधी और दुष्टों से, भले-भले झ्ादमियों को डरना पडता 

है । कोधी कंस के कारण ही रेवकी छिप-छिंप कर गोकुल में 
जाती थी । गोपूजा का बहाना देवकी के लिए एक अच्छा बहाना 
था । वहः-- 

मेवा और मिष्ठान्न खिलावे सुन्दर वसन पहनावे । 

लावे खिलौने भांति-भाँति के, फूली नहीं समावे ।॥।. 
*कल के 'कृष्णजत््मः के व्याख्यान से आगे का भाग । 


+ 
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कभी दाख, कभी पिद्ते और बादाम ले जाती है। कभी 
कृष्ण को खेलने के लिए तरह-तरह के खिलौने और कभी वस्त्र ले 
जाती है । दूसरी ओर कंस का भय उसे सदेव सशंक और व्याकुल 
बनाये रखता है । 


इस प्रकार धीरे-धीरे कृष्ण बढ़े हुए । कृ'षण बचपन से ही 
सभी को प्यारे लगते हैं । 


किसी प्रकार कंस को पता चला कि नन्‍्द के यहां एक 
करामाती लडका उत्पन्न हुआ है। उसने सोचा-पानी से पहले : 
पाल वांध लेने में ही बुद्धिमत्ता है। यह सोच कर उसने पूतना को 
प्रलोभन देकर गोकुल भेजा । पूतना ने अपने स्तनों पर जहर लगा 
लिया और कृष्ण को खिलाने के बहाने अ्रप्नी गोद में लेकर दूध 
पिलाना चाहा । मगर कृष्ण कोई साधारण वालक नहीं थे । 
उ.होंने पूृतना के स्तनों को ऐसे जोर से काटा कि उसने वहीं दम 
छोड़ दिया । 


इस घटना से यद्योदा सतर्क हो गई। फिर उसने अपने 
बच्चे को किसी को देना उचित नहीं समझा । यज्ञोंदा कृष्ण को 
कहीं बाहर जाने देना नहीं चाहती थी, मगर चंचल कृष्ण कब 
मानने वाले थे ? आंख बचा कर भाग खड़े होते थे । यशोदा को 
पता चलता तो वह खोजने निकलती और जब मिल जाते तो 
पकड़ कर ले आती थी । कई बार यशोदा ने वालकछृष्ण को ऊखल 
से बाँध दिया, पर जरा-सी-देर में ऊखल भी उलट जाता; है । 
इसके वाद उन्हें वक्ष से बांध दिया, मगर देखते-देखते वृक्ष भी उख- 
ड्ने लगे और कृष्ण फिर आजाद होकर खेलने लगे । यह सब 
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देख कर यशोदा और ननन्‍्द मन ही मन प्रसन्न होते हैं और छाती 
से लगा लेते हैं । ननन्‍्द कहते हैं--यशोदे ! ध्यान नहीं रखती, लाल 
को कहीं लग जाती तो ! ! 


यज्योदा मुस्किरा कर उत्तर देती--तुम्हारा लाल क्या ऐसा- 
वैसा है! उसका ध्यान कौन रख सकता है। वही तो दुनिया 
का ध्यान रखता है ! 


जिस दिन कृष्ण रस्सी से बांधे गये थे, उसी दिन से उनका 
नाम दामोदर पड़ा । वे नन्‍द और यश्योदा के श्रत्यन्त लाड़ले हो 
गये । क्षण भर के लिए भी उन्हें सूचा छोड़ना यज्ञोदा को श्रभीष्ट 
नहीं था । फिर भी - । 


माता दूध गरम जब करती, 
हरि तब आग बुझावे । 
भाई जब विलोवे माखन, 
काढ़ काढ़ कर खावबे ॥ 
पूतना की मृत्यु से कंस ने समभ लिया कि नन्द-किशोर 
साधारण बालक नहीं । उसकी उपेक्षा करता संकटजनक होगा । 


ग्रतएव उसे मारने के लिए उसने एक बार शकटासुर को भेजा-। 
मगर क्ृष्ण ने उसका भी वध कर दिया। 


एक बार कृष्ण ग्वाल-बालों के साथ जज्ञल में निकल 
पड़े । वहां उन्होंने एक भयंकर सांप को देखा । सब लड़के सांप 
को देखकर भागने लगे । परन्तु कृष्ण ने उसकी थुथरी पकड़ ली । 
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सांप बल खाने लगा - ऐ ठने लगा । कृष्ण उसे घसीटते--घसीटते 
गांव की ओर आने लगे । नन्‍द और यशोदा को खबर मिली तो 
उनके पैरों तले की जमीन खिसक गई। उनकी छाती धड़कने 
लगी । घबराये हुए उस शोर दौड़े | कृष्ण को सांप पकड़े देखकर 
कहा - अरे, यह क्या कर रहा है ?' 

कृष्ण ने निर्भभता के साथ मुस्कराते हुए कहा-मां, 
तुम्हारी दही विलौने की रस्सी वार-वार टूट जाती है। इसलिए 
यह मजबूत रस्सी ले आया हूँ | लो, इसे सम्भालों मां ! 

बहुत अनुनय करने पर कृ्ण ने सांप को छोड दिया । 

समय हो चुका है। आगे का वृत्तान्त फिर सुनाने की 
भावना है | 
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